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“कायिक श्रम के मनुष्यमात्र के लिए अनिवाये होने की वात पहले- 
पहल टॉल्स्टॉय के एक निवन्ध से मेरे गले उतरी । इतने स्पष्ट रूप से 
इस बात फो जानने के पहले, रस्किन का 'अन्दु दिस लान्द! पढ़ने के 
वाद फोरन ही उस पर में अमल करने लगा था | कायिक श्रम अंग्रेजी 
शब्द प्रेड-लेबर! का अनुवाद हूं। घड-लेबर” का शाव्दिक अमुवाद है 
'रोटी ( के लिए ) श्रम' । रोटी के लिए हर आदमी का मजदूरी ऊरना, 
हाथ-पर हिलाना इश्वरीय नियस है। यह मूल खोज टॉल्स्टॉय की नहीं, 
पर उप्तकी अपेक्षा विशेष अपरिचित रूसी लेखक वुर्नोह्द की ह। 
टॉल्स्टॉय ने इसे प्रसिद्धि दी और अपनाया । इसकी झलऊ मेरी आऑस्व 
भगवदगीता के तोसरे अध्याय में पा रही है। यज्ञ किये बिना खानें- 
वाला चोरी का अन्न साता है, यह कठिन श्ञाप अयत के लिए ह। 
यहाँ यज्ञ का अर्थ फायिक श्रम या रोटी-अश्रम ही शोभा देता ह और 
मेरे सतानुसार निकलता भी है । जो भी हो, हमारे इस ध्रत की यह 
उत्पत्ति है । बुद्धि भी इस वम्तु की ओर हमे ले जाती हू । मजदूरी न 
करनेवाले फो साने का क्या 'स्धिकार हो सकता है ? चाइवल कहती 
ए्‌. “अपनी रोटी अपना पसीना वहाफऊर कमाना और खाना । 
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सम्मान का मूल 


«. सपत्ति की घाराएँ 


लौकिक न्यायदान 
मूल्य-निर्धारण 
बाश्बज्ञ की कथा 
गाघीजी का त्रिसूत्री-सार 


सर्वोद्य का शास्र 


सर्वोदय का इतिहास ओर झाख्र 
सर्वोदिय का इतिहास :१+ 


'सर्वोदय में किसी मंत्र के समान लोगो को सम्मोध्ति करने की 
शक्ति का सचार शो रहा है | लोकशाह्ी, समाजवाद, साम्यवाद आदि 
शब्दों फी तरह 'सर्वाद्य का सीधा ओर सरल अर्थ ह सबका उद्व-- 

सबफा विकास अथातत सबका हिता। “अधिक से अधिक लोगो फा 
अधिक से पअधिक सुख” वाला तरवज्ञान सर्वोदय स्त्रीकार नही करता । 
एमारी संस्कृति मे सनुप्य को सब भूतो के हित में रत रहना चाहिए-- 
“सवभूतरिते रता:/। एफ मनुप्य का छिित दूसरे मनुप्य के हित के 
सिलाफ नही शो सकता, सबका हित एक-दूसरे के हित के 'अनुकूल ही 
ऐो सकता है, यह सर्वोद्य का विचार ह। जंगल में एक पशु के हित 
के लिए दूसरे पशु फी ध्ानि होती हू, क्योकि एक फो खाकर ही दूसरा 
जिंदा रए सकता एू। लेकिन एक फा हित दूसरे के हित से जुड़ा हुआ 
ए--श्स प्रफार की सानव-समाज फी रचना हो सकती है ओर होनी 
चाएिए। बतसान समाज मे पारस्परिक हितों में विरोध निमोण होता 
हूं। इसका फारण चह € कि समाऊ फी रचना ही गलत दे । सर्वेदिय- 
समाज से एक का एति दूसरे के एित फा पूरक ही रहेगा। सर्वेदिय- 


द स्वोद्य का इतिहास और शास्त्र 


समाज की आधारशिला कौटुविक या पारिवारिक भावना है| परिवार 
के लोग ऐसा मानते है. कि सबका हित ही हमारा हित है, पारस्परिक 
हित में वे विरोध नही सानते। इसलिए जिस प्रकार परिवार का 
प्रत्येक व्यक्ति परिवार के समस्त व्यक्तियों के सुख या कल्याण का 
विचार करता है और तदनुसार बतोब करता है, उसी प्रकार हममें 
से प्रत्येक को, विचार-भेद होने पर भी, सबके सुख ओर हित का 
विचार करके बेसा ही वतौव करना चाहिए । यही सर्वोठ्य की सीख है। 


मनुष्य-मनुष्य के बीच जो विरोध पेठा होता हैं, उसका कारण यह 
है कि बहुत-से लोग ऐसा मानते हैं. कि घन आदि जो भौतिक सपत्ति 
है, उसीमें हमारा सारा सुख सचित है और इसी कारण पड़ोसी के 
हित-अनहित का विचार न करते हुए उस भौतिक संपत्ति का सम्रह 
करने में मप्न होते हैं। इतना ही नही, उसकी प्राप्ति के लिए पड़ोसी से 
लड्ले-झगड़ने को भो तैयार रहते हैं। सच कहा जाय तो जिस ईश्वर 
ने हम सबको पैदा किया है, उसीने अपनी सपृण्ण संपत्ति सहित इस 
विश्व का निमोण किया हैं। इसलिए उस पर. सबका ससान अधिकार 


है, यह समझकर मलुष्य को इस सपत्ति का सबके लिए सदुपयोग 
करना चाहिए। 


इसके अतिरिक्त, हम सभी का अनुभव है कि केवल धन 
से मनुष्य की तृप्ति कभी नहीं होती । इसका कारण यह है कि 
' मनुष्य के जैसे शरोर है, वैसे दी उसके मन, बुद्धि और आत्मा 
भी दे ।” इसलिए केवल शारीरिक सुख ही मनुष्य का सचा सुख 
नहीं हो सकता अथवा उससे उसे सच्ची शांति भी नहीं मिल 
सकती। मैत्रेयी ने अपने पति याज्ञवल्क्य से पूछा था कि “जो 


सर्वेदिय का हृतिहास ७ 


सपत्ति आप मुझे विभाजित करके दे रहे है, उस संपत्ति से क्या 
मुझे सथा सुख प्राप्त हो सफ्रेगा ?” उत्तर में चाज्ञवल्क्य ने कहा 
कि एसी संपत्ति से सपन्न लोगो को जिस प्रकार का और जिस 
प्रमाण में सुस्त मिलता है; बसा ही तुके भी मिलेगा। संणत्ति से 
अमृतत्व प्राप्त होने की आजा कोई न करे !” इस पर मैत्रेय्री ने 
पति से कहा, “मुझे शाश्वत मुख प्राप्त करा देनेबाला अमृतेत्व ही 
«हिए, यह संपत्ति नहीं चाहिए। शआप अमृतत्व प्राप्त करा देने- 
धाली मष्म-विद्या मुझे द [!? 


शाखत सुर की जो लालसा मनुष्य में रहती है, उसका कारण, 
उसका मूल इसी अम्ृतत्व में रहता ह। इसलिए जब तक उसे 
अमृतत्व चानी आत्मतत्व की उपलब्धि नहीं धोती, तब तक केवल 
शारीरिक सुख से उसऊे सच्चे सुख्र छी भूख नहीं मिटती। इसका 
स्पष्ट अर्थ यट्ट है कि मनुप्य के सुस्य का था उदय झा हेतु केबल 
शारोरिक सुग्य की था भोतिक संपत्ति की प्राप्ति शी नहीं, बल्कि 
ध्रात्मिक मुस फी ओर उन्नति यी प्रापि ही उसका सत्य 'त्थे है। 

सर्वोदिय' पुस्तक फी भूमिझा में गांधीजी लिखते हैँ: “पश्चिम 
फे देशो में साधारणतः यह माना जाता हूं कि चहुसंस्यक लोगों 
फा सुस--ड्नफा अभ्युदय बढ़ाता सनुप्य का ऋतंब्य हू। सुस्ब 
फा अर्थ झेवल शारीरिक छुछ, सण्वे-्पसे झा सुन्य फिया जाता 
हैं। ऐसा झुस प्राप्त झरने में सीति के नियम संग होने हे तो इसकी 
प्यादा परवाए नहीं थी जाती। इसी तरह घहसंग्यक लोगों को 
संस देने वा उ्टेश्य रपने के ज्यरय पश्चिस के लोग घोड़े को दुः्स्प 


परेचादर घावों पो रय दि ह्लितनि हा न 5 घराई इज 
एचाकर भी घहुदो पो छुस दिलाने में झो८ड बुराई नहीं सानते। 


पर सर्वोद्य का इतिहास और शास्त्र 


इसका फल हम पश्चिम के सभी देशो में देख रहे है.। किन्तु पश्चिम 
के कितने ही विचारवानों का कहना है कि वहुसंस्यक मनुष्यो के 
शारीरिक और आशिक सुख के लिए यत्न करना ही ईश्वर का नियम 
नहीं है और केवल इतने ही के लिए यत्त करे और उसमें नैतिक 
नियमों का भग किया जाय, यह ईश्वरीय नियम के विरुद्ध 
आचरण है ।” 


स्वतन्त्रता-प्राप्ति के पूवे 'स्व॒राज्य' शब्द से लोगों को जो प्रेरणा 
मिलती थी, वही आज 'सर्वोदय' शब्द से मिल रही है। शब्द की 
अथवा मंत्र की महिमा अगाध है । समाज के सामने जब ऐसा एकाधघ 
भद्दान्‌ शब्द या मंत्र होता है, तव उससे समाज को शक्ति भ्राप्त होती है । 
जिस समाज के सामने शब्द या मत्र नहीं होता, वह समाज शक्ति- 
विद्दीन और श्रद्धा-विद्दीन वन जाता है । इसका अनुभव समस्त देशो 
के लोगों को सव युगों में हुआ है। भारत में चालीस वर्ष तक 'स्वराज्य 
शब्द की महिमा रही। स्वतंत्रता-प्राप्ति के बाद परिस्थिति का पोषक 
दूसरा शब्द भारत को न मिलने के कारण, थोड़े समय के लिए, भारत 
की स्थिति दयनीय हो गयी थी; लेकिन शीघ्र ही देश को 'सर्वोदिय' 
शब्द मिल गया। सर्वोदय का आदशे हमारे लिए नया नहीं है। बल्कि 
यह 'शब्द' भी प्राचीन है। दो हजार वे पूर्व के जैनाचायें समंतभद्र 
ने सर्वोदिय-तीथे' की भावना व्यक्त की है: 

सवोपदामतकरं निरंतं सर्वोद्य-तीर्थैमिदं तवैव । 


गीता में 'सर्वेभूतहिते रता” यह योगी और भक्त का एक मुख्य 


लक्षण कह गया है। ससार के समस्त धर्स-संस्थापको ने और संतों ने 
इस आदर को सर्वश्रेष्ठ माना है। 


सर्वोदय का इतिहास ५९ 


सर्वेडपि सुखिन: सतु । सर्वे. संतु निरामयाः। 
सब भद्गाणि पश्यंतु | मा फश्चित ठुःखमाप्तुयान ॥ 


ऋषियों की यह प्रार्थना सेकड्डो-हजारों वर्ष पुरानी है |, परंतु आज 
जिस अर्थ मे 'सर्वोद्य शब्द लोगो के लिए प्रचंड प्रेरक शक्ति बन गया 
है, उस अर्थ में उसका सर्वप्रथम उपयोग गांधीजी ने ही किया । रस्किन 
की “अन्दु दिस लास्ट' पुस्तक का उन्होंने गुजराती में जो संक्षिप्त अनु- 
णद किया, उसका उन्होंने सर्वोद्य नाम रखा। गांधीजी अपनी 
भूमिका में लिखते है. : “रस्किन की इस पुस्तक का मैंने शब्दशः 
अनुवाद नहष्ठी किया ह। केवल सार दिया है। प्रत्येक शब्द का 
अनुवाद फिया जाता तो यह सम्भव था कि चाइवल आदि अंबथो के 
फितने ही दृष्टांत पाठको फी समर में न आते। मूल अंग्रेजी पुस्तक 
फे नाम का भी शब्दशः अनुवाद नहीं किया है; क्योकि उसका भी 
अथ केवल घहदी पा सकते है. जिन्होंने अंग्रेजी में बाइबल पढ़ी है । 
ओर इस पुस्तक फा उद्देश्य तो सबका उदय यानी उत्कर्ष फरने का 
ही है, अतः मेंने इसका नाम 'सर्वोद्या रखा है ।” 


दक्षिण 'अ्फ्रीफा में रहते हुए रस्किन फी 07/0 फ्रां8 ॥89 
पुस्तक गांधीजी ने पढ़ी और उसका उन पर इतना असर हुआ कि 
उन्होंने इस पुस्तफ में चताये गये तरवानुसार अपने नवीन जीवन 
फी यही से शुरुआत फी। फिन्तु उन्होंने भारत में या दक्षिण 
अफ्रीका में 'सर्वोदिय के आदशे फा या जीवन-पद्धति का प्रचार प्रत्यक्ष 
सर्वोदिय' के नाम से नही फिया। जब उनसे लोग पृद्दते कि "आप 
जिस स्प॒राज्य फ्रे लिए जान्दोलन फरते ₹. वह स्वरा|ज्य फोन-सा है ?! 
तय यांधीजों उत्तर में गहने : 'प्रातिनिधिक जनतंत्रात्मक स्व॒राज्य ॥' 


१० सर्वोदिय का इतिहास और शाख्र 


फिर भी जिस प्रकार आकाश का कोई भी हिस्सा खाली नहीं रहता, 
उसी प्रकार वे यदि सतत सर्वोद्य का नाम न रटते रहे हों, तो 
भी उनके सारे कार्यकलापो का लक्ष्य 'सर्वोद्य” ही था। इस बारे में 
भारतीय जनता के सन में रचमात्र भी सदेह नहीं है । 


इसीलिए गांधोजी की अमानुपिक हत्या के पश्चात्‌ उनके ध्येय 
ओर काये को आगे केसे चलाया जाय, इसका विचार करने 
के लिए सेबाग्राम में एकत्र हुए उनके स्नेहो, सहयोगी और अज्ुयायों 
लोगो ने इस कार्य के लिए जो सस्था स्थापित की, उसका नाम 
'सर्वोदय-समाज' ही रखा । अहिंसा और सत्य के आधार पर स्थापित 
बगे-विहीन और जाति-विद्दीन तथा जिसमें किसीका कोई भी शोपण 
नहीं कर सकता और जिसमें प्रत्येक व्यक्ति और समूह को अपना 
सवोद्डीण विकास करने के अवसर और साधन प्राप्त हो सकते हैं, 
ऐसे समाज की स्थापना करना सर्वोद्य-समाज का साध्य है। ऐसा 
समाज प्रेम या अर्हिसा से हो अस्थापित हो सकता है, यह स्पष्ट है। 
“स्वेभूतहिते रता ” पर भाष्य करते हुए आद्य श्री शकराचारये 
लिखते हैं : “सर्वेपां भूतानां हविंते आजुकूल्ये रता:--अहिंसकाः 
इत्यथ:” : अथोत्‌ “जो सर्वभूतो के हित में रत है, सर्वे प्राणियों की 
अनुकूलता में मम्न हैं, यानी जो किसों की भी हिंसा नहीं करता।' 
गाघीजी का रचनात्मक कार्यक्रम ऐसे समाज की स्थापना का ही 
कार्यक्रम है, क्योंकि रचनात्मक कार्यक्रम प्रेम का या अहिंसा का 
व्यावहारिक स्वरूप ही है। गाधीजी के रचनात्मक कार्यक्रम में जनता 
का सपूरो तेज जाम्रत करके, उसे कायोन्वित करने की शक्ति मौजूद है । 
जहाँ सत्य और अहिंसा से काम करना है, वहों शुद्ध साधनों का 


स्ोदिय का इतिहास ५१ 


आग्रह रहना बिल्टल स्थाभाविक है। सर्वोच्च में साध्य ओर सावन 
फा अभेद है। उनमे क्रिसो भो प्रकार का भेद सही है। बीज जोर 
वृक्ष से जो अनुल्लद्वतीय स्वाभाविक संबंध है, वही सर्वोदय के साध्य 
ओर साधन सें है । 


सर्वेदिच!” एक महान विचार है, इसलिए सर्वोदय-समाज' एक 
संस्था होने पर भी अत्यन्त मुक्त संस्था है: अन्य सर्वेसाधारण सस्थाओ 
फी तरह वह अपने सेवकों पर अनुशासन नहीं चलाती था उनका 
नियंत्रण भी नहीं करती। कारण, जहाँ प्रेम ह, वहाँ शासन फी फल्पना 
ही नहीं फी जा सकती | गांधीजी के जीवन-तरवों पर यानी सत्य और 
अषिसा पर तथा उनऊे कार्यों पर श्रद्धा हु और तदनुसार अपने जीवन 
में भी उन्हें उतारने फा प्रामाणिक प्रयत्न हम कर रहे हैं, ऐसा सिसको 
प्रतीत होता है, चह इस समाज का सेवक हो सकता है। सत्य और 
अ्टिसा फे ध्येय फो लेकर समाज-सेवा या समाज-रचना फा फोई भी 
फाम सबक अफकंला यथा ध्मराय रखनेवाले लोगो के साथ फर सकता 
€ आर उसक लिए संवक आवश्यक संगठन भी कर सकता है । हो, 
इन फासो के लिए वह 'सर्वोदय-समाज' का उपयोग नहीं कर सकता | 
सर्वोदिय-समाज' एक “विचार-मंडल' होने के फारण चह समाज 
अपनी आर से ऐसा फोई फाम नहीं फरता । 


ये सारे सेवक साल भर में एक बार किसो जगह जमा होते हैं 
आर यप भर से किये हुए फामो का जोर अनुभवों झा आपस में लेन- 
देन फरते है और पआगामी वर्ष के झा का विचार करते ह। 
सर्वेदिच-समाज' के सम्मेलनों में फोह भी प्रस्ताव णस नहों 
फिये जाते । 


१० सर्वोद्य का इतिहास और शास्त्र 


फिर भी जिस प्रकार आकाश का कोई भी हिस्सा खाली नहीं रहता, 
उसी प्रकार वे यदि सतत 'सर्वोद्य का नाम न रटते रहे हो, तो 
भी उनके सारे कार्यकलापों का लद्दय 'सर्वोदय' ही था। इस बारे में 
भारतीय जनता के सन में रचमात्र भी सदेह नहीं है । 


इसीलिए गांधोजी की अमानुपिक हत्या के पश्चात्‌ उनके ध्येय 
ओर. कार्य को आगे केसे चलाया जाय, इसका विचार करने 
के लिए सेवाग्राम में एकत्र हुए उनके स्नेही, सहयोगी और अनुयायी 
लोगो ने इस काय के लिए जो सस्था स्थापित की, उसका नाम 
'सर्वोद्य-समार्ज' ही रखा | अहिंसा और सत्य के आधार पर स्थापित 
बगे-विहीन और जाति-विहीन तथा जिसमें किसीका कोई भी शोषण 
नहीं कर सकता और जिसमें प्रत्येक व्यक्ति और समूह को अपना 
सवोह्डीण विकास करने के अवसर और साधन प्राप्त हो सकते हैं, 
ऐसे समाज की स्थापना करना सर्वोद्य-समाज का साध्य है। ऐसा 
समाज प्रेम या अर्दिसा से हो प्रस्थापित हो सकता है, यह स्पष्ट है। 
“सर्वेभूतहिते रता. पर भाष्य करते हुए आद्य श्री शकराचाये 
लिखते है: “सर्वेषा भूताना हिते आलुकूल्ये रता.---अहिंसकाः 
इत्यथ”” : अथात्‌ जो स्वेभूतों के हित में रत है, से प्राणियों की 
अनुकूलता में मग्न हैं, यानी जो किसो की भी हिंसा नहीं करता ।' 
गाधीजी का रचनात्मक कार्यक्रम ऐसे समाज की स्थापना का ही 
कार्यक्रम दे, क्योंकि रचनात्मक कार्यक्रम प्रेम का या अहिंसा का 
व्यावहारिक स्वरूप ही है। गाधीजी के रचनात्मक कार्यक्रम में जनता 
का सपूर्ण तेज जाग्रत करके, उसे कायौन्वित करने की शक्ति मौजूद है। 
जहाँ सत्य और अहिंसा से काम करना है, वह्दों शुद्ध साधनों का 


कक 
न्धो 


रस्किन की भूमिका 


रस्किन ने अपनी पुस्तक की भूमिका में लिखा है: 

“पहन चार निवंधों के लिखने में मेरा पहला उद्देश्य यह हे 
संपत्ति की व्याख्या तर्कपूण और विशुद्ध की जाय और दूसरा यह ' 
विशेष नीति-नियमो का पालन करते हुए घन कमाना संभव है, र 
स्पष्ट किया जाय | इन नोति-नियमों में से मुझ्य नियम इमानदारी 
प्रति श्रद्धा रखना ह। सनुष्य को विश्वास होना चाहिए कि इसानद 
एक शुण है 'और वह इमसानदार रहकर अपना काम कर सकेगा | क्‌ 
जाता हू कि इ्मानदारी कोई सर्वोच्च गुण नहीं ह&। इसमे तथ्य 
लेकिन आज एसी हालत हो गयी हू कि यह गुण भी कम ही दिरः 
देने लगा है । जब तक ईमानदारी को जीवन में स्थान नहींदि 
जायगा तब तक आपसी घतोव में निर्मेलता नही आयेगी, न उर 
लाभ फी आशा ही रखी जा सकती है । अन्य गुणों के प्राप्त करने 
बात तो बहुत दूर की है। समाज में ईमानदार व्यक्तियों झी संरः 
जिस परिमाण में रहेगी. उसी परिसाण में समाज का जीवन चेतर 
पूण तथा उन्नत होगा । उद्योगपति और व्यापारी इमानदारी से क 
फरेगे तो मजदूरों के संगठन की समस्या तत्काल हल हो ज्ञायगी | 


| 


डॉक्टर, लेखक या सिपाही देश की जितनी सेवा करने हैं, उतः 
ही सेवा फावड़ा-कुदाली लेकर मेहनत करनेवाला मजदूर भी करता 
इसलिए सरफार फा कतंव्य हो जाता है कि वह देश के दरएक युव 
ओर युवती को ऐसी शिक्षा दे. जिसमें प्रौद्योगिक शिक्षा को व्यवरू 
रहे और व एरणक की मदद करे ।” + + 


कक 


१२३ सर्वोदिय का इतिहास और शांख 


गांधीजी के आदशी से जिन्हे प्रेरणा मिली थी और जिन्होने उनके 
नेतृत्व में काम किया था, उन सारे कार्यक्ताओं ने ३० जनवरी, १९४० 
के दिन एक आर्थिक योजना प्रकाशित की। उसका नाम भी उन्होंने 
भर्वोदय-योजना' ही रखा । 


गांधीजी का पहला श्राद्ध-डिवस 'सर्वोद्य-दिवस'* के रूप में मनाया 
जाय, ऐसा आदेश काग्रेस ने देश को दिया । 


सद्भावना या सज्जनता मनुष्य में जन्मजात होती है। मनुष्य 
कितना ही पतित हो जाय, तो भी उसके साथ सद्भावना से अथवा 
साधुता से व्यवहार किया जाय, तो उसका उद्धार हुए बिना नहीं रहेगा। 
इसलिए सबके साथ सज्जनता का व्यवदह्दार किया जाय और सबके 
कल्याण के लिए प्राणपण से प्रयक्न किया जाय, यह सर्वोदय की श्रद्धा है । 

रस्किन की जिस पुस्तक से गांधीजी के जीवन में आमूल परि- 
वर्तेन हुआ, उस “अन्दु दिस लास्ट” पुस्तक का सार आगे के प्रष्ठों में 
हम देखें । ++० 


रस्किन की भूमिका ४२३ 


रस्फिन ने अपनी पुस्तक की भूमिका में लिखा है: 

#इन चार निवंधों के लिखने मे मेरा पहला उद्देश्य यह है कि 
संवत्ति की व्याख्या त्कपू्ण ओर विशुद्ध की जाय और दूसरा यह कि 
विशेष नीति-नियमो का पालन करते हुए धन कमाना संभव है, यह 
स्पष्ट किया जाय | इन नोति-नियमो में से मुख्य नियम $मानदारी के 
प्रति श्रद्धा रखना है) मनुष्य को विश्वास होना चाहिए कि इमानदारी 
एक शुण है और वह इसानदार रहकर अपना काम कर सकेगा । कहा 
जाता है कि ईमानदारी कोई सर्वोच्च गुण नहीं है। इसमें तथ्य हैं; 
लेकिन आज़ ऐसी दालत हो गयी है कि यह गुण भी कम ही दिखाई 
देने लगा हैं । जब तक ईमानदारी फो जीवन में स्थान नहीं दिया 
जायगा तब तक आपसी घतोव में निर्मेशता नहीं आयेगी, न उससे 
लाभ फी आशा ही रखी जा सकती ह्‌ । अन्य गुणो के प्राप्त करने की 
वात तो बहुत दूर फी है । समाज में ईमानदार व्यक्तियों की संखझ्या 
जिस परिमाण में रहेगी, उसी परिमाण में समाज का जीवन चेतना- 
पूरा तथा उन्नत होगा । उद्योगपति ओर व्यापारी इमानदारी से कार्य 
फरेगे तो सजदूरों के संगठन की समस्या तत्काल हल हो ज्ञायगी | 


डॉक्टर, लेखक या सिपाही देश की जितनी सेवा करते है, उतनी 
ही सेवा फायडा-कुदाली लेकर मेहनत फरनेवाला मजदूर भी करता ह, 
इसलिए सरफार फा कतंव्य हो जाता है कि वह देश के हरणक युवक 
और युवती फो ऐसी शिक्षा दे, जिसमें औद्योगिक शिक्षा को व्यवस्था 
रहे पर बह हरणक फी सदद फरे ।” ++%+ 


रस्किन के निवन्ध 


*+क 
धर 
० 


सम्मान का मूल 


सद्भावना और महानुभूति 


प्रेम तथा उससे उत्पन्न होनेवाली सद्भावना या सद्दालुभूति मनुष्य 
में स्थायी रूप से रहती है । ये उसके मूल अथवा स्थायी भाव हैं । मनुष्य 
के साथ बतोव करते समय स्नेह तथा सह्दानुभूति से काम लिया जाय, तो 
उसकी आंतरिक शक्तियों एवं गुणों का सुन्दर विकास द्ोगा और वे 
उसके व्यवहार में स्पष्टतया दृष्टिगोचर होंगे। मनुष्य फो सिफे रक्त 
मास का पुतला मानकर उसके साथ वतोव करना गलत है। यह 
अनुभवसिद्ध बात है कि ऐसा समझनेवाले लोग गलत राह्द पर हैं। मनुष्य 
सें आत्मा है, जिसकी शक्ति अनंत है | उसके शारीरिक धर्म और कर्म 
पर इस आत्मशक्ति का अखंड प्रभाव पढ़ता रहता है। जिस शाख््र में 
इस वास्तविकता का विचार नहीं किया जाता, वह शास्त्र व्यक्ति अथवा 
“समूह के बीच होनेवालें ज्यवद्दार का नियमन करने या अनुमान लगाने 
से असमर्थ होता है। आत्मशक्ति अनन्त होती है। किसी विशेष 
अवस्था में ही मनुष्य द्वारा होनेवाले व्यवहार को देखकर आत्मशक्ति 
का प्रभाव आजसाना सभव होने पर भी उसके बारे में कोई निश्चित 


$ 


त् 


रफ्किन के निवन्ध $ सस्सान का सूल हट 


मत प्रकट नहीं किया जा सझता। इसलिए मनुप्यों के दित-संबंध 
परस्पर विरोधी हो, तो भी इससे यह नही सिद्ध होता कि काल- 
स्थिति के अनुसार उनके वीच अखंड शत्रुता या सघपे चलता 
रहे, क्योंकि केवल स्वार्थ ही मनुष्य के के की एकमात्र प्रेरक शक्ति 
नही ६ । मनुष्य जो काम करता है, उसके मूल में अनेकानेक 
उद्देश्य और भाव हुआ करते हैं । इस कारण किसी विशेष 
बताव फा स्पर्य उस पर या अन्य लोगो पर अतिम परिणाम 
क्या होगा, यह नहीं कहा जा सकता। फिर भी श्रेय ओर प्रेय, 
न्याय कोर अन्याय के अतर को जानना हरणक के लिए 
संभव &। इसे अधिकतर लोग समझते भी है। अच्छी वातो का 
नतोजा अच्छा ही निकलेगा, यह जानने की चुद्धि मनुप्ण से अवश्य 
हू। अतः यह मानकर कि सद्भावना के अभाव में उचित व न्याव- 
पूर्णे व्यवहार असंभव होगा, एक-दूसरे के प्रति सदभाव रखना मनुप्य 
फा फतंज्य शो जाता हैं। मनुप्य के साथ सदभावना से प्रेरित होकर 
घताव फिया ज्ञाय तो उसकी आत्मशक्ति जाग्रत होती है और वह अन- 
पेक्षित साटस तथा विलक्षण कार्य-क्षमता दिखाता है। स्वार्थ की हृष्टि 
से विचार फरने पर भी घुद्धिमानों इसीमें ६ कि मनुष्य, मनुप्य के 
साथ स्नेट फा बतोव कर । केवल स्वार्थी बनकर सद्भावना का प्रद- 
शन किया गया तो व्रिपरीत परिणाम होगा और निराया की सभावना 
न्पूधिक रहेगी या उसका शोना अवश्यंभावी दी ह। लोग ऐसा मान- 
फर अपना फाम फरने लग जायें कि व्यवस्थित एवं न्‍्यासपूर्ण सद- 
व्यवशार के मूल में सदभाव फी ही आवश्यकता होतो है, तो उनऊझा 
रपा्थ निःसन्देट पूरा होगा; लेकिन यह अच्छी तरह समझ लेना 
चाएिए फि मूल में स्वार्थ की प्रेरणा न रहे। 


१६ सर्वोद्य का इतिहास और शास्त्र 


खेती और उद्योग जैसे अर्थोत्पादन के क्षेत्रों को छोडकर अन्य 
क्षेत्रों के बारे में हम मानते हैं. कि वहाँ मनुष्यों के आपसी व्यवहार में 
प्रेम और सद्भाव रहता है, इसलिए इन क्षेत्रों में काम करनेवाले लोगो 
के प्रति हम सम्मान की भांवना रखते हैं। पर इसका मतलव यह 
नहीं समझा जाता कि धनोपाजन इनका उद्देश्य नहीं रहता 
या वह्‌ न होना चाहिए। ऐसे क्षेत्रों में काम करनेवाले लोगों का प्रधान 
उद्देश्य (धन कमाना नहीं होना चाहिए। कम-से-क्रम हम ऐसा ही 
सममते हैं । इन व्यवसायों का प्रधान उद्देश्य समाज की उपयोगिता 


है, और वह रहे, ऐसा हम समझते भी हैं । धन का उपाजन गौण 
वात है । 


यहाँ धनोपाजेन का विचार केवल इसीलिए रहता है कि व्यवसाय 
अच्छी तरह चालू रखने के लिए उसकी आवश्यकता पड़ती है। यहाँ 
सामाजिक उपयोगिता-प्रधान धनोपाजेन गौण होने से हम मानते आये 
हैं. कि इनका आधार त्यागवृत्ति होनी चाहिए। हमें कई बार वैसा 
अनुभव भी हुआ है। हम देखते हैं कि फौज का सिपाही आवश्यकता 
पड़ने पर अपनी जान देकर भी लोगो की रक्षा करता है | 


आधुनिक अथशास्न की मान्यता 


आधुनिक अथशास्ष यह सिद्धान्त मानकर चलता है कि अर्थो- 
स्पादन के क्षेत्र में काम करनेवालों का प्रधान उद्देश्य सिफे धन कमाना 
है। परिणासत इसके प्रतिपादन का विषय यही बन जाता है कि 
व्यवसाय के सूल में स्वार्थंभावना ही अमुुख है ) यहाँ सद्भावना या सहा- 
(सभूति की आवश्यकता नहीं। इससे प्रेरित होकर काम करनेवाले 
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व्यक्ति का नुकसाम हुए बनर नहीं रहेगा, यह इस शास्त्र का इष्टिकोण 
है। इस क्षेत्र मं काम करनेवाले लोग सामान्य तौर पर इसी मनोदृत्ति 
से बतीब करते हुए दिखाई देते है। ये लोग इमानदारी से भी मानते है 
कि यहाँ घर्म ओर नीति फो स्थान नहीं ह। जहाँ धर्म व नीति न हो, 
जहाँ स्वाण का ग्लचाला हो, वहाँ त्याग का नाम तक सुनायी न दे तो 
फोड़ आश्रर्य नही | सज़दूर ऐसा सान बैठते है कि कारखाने का मालिक, 
व्यापारी था जमीदार स्वार्थ के लिए ही सब कुल किया करता है। 
इसलिए उसके दिल मे मालिक के प्रति दमदर्दी नदी रहती, न उसका 
मन एी काम सें लगता है। सामान्य जनता भी ऐसा सानती ६ किये 
लोग कभी त्याग नही कर सकते, अत. जनता में भी उनके प्रति आदर 
पी भावना नही रहती | 


मालिक प्लोर सजदूर के बीच हमेशा संघप दिखाई देता ह। 
एसका वास्तविझ कारण यह नहीं ह कि इन दोनों के हिंद म॑ परर्पर- 
विरोध है। सच तो यश है कि मालिक फेवल स्वाथाघ होकर मजदूरों 
के साथ बतोव फरते ६ै। वर्तमान स्थिति में मजदूरों के बारे में भी 
कुछ एद तक या बात सही है । 

यदि किसी तरह संघर्ष मिटाना हों तो मालिक और मजदूर, 
व्यापारों ओर ग्राहक फे वीच सद्भाव एवं सहानुभूति का वायुमंडल निमीण 
फरना चाहिए। इस हृष्टि स व्यापार ओर उद्योग-धंधो में ऐसी पद्धति 
फा रुद करना जरूरी दोगा, जिसमे स्वार्थ-संपादन का ध्येय न हो | 

एसफे सतिरिक्त व्यापार के क्षेत्र भ॑ अन्य कोई भी पद्धति उचित नहीं 
ऐसी. ऐसा सानना चारिए। एसका अथे स्पष्ट ह कि धन्य क्षेत्रों की 


दरए श्न व्यवसाय पा फल सामाजक हित के विचार से चलाना 
र्‌ 


ब८ सर्थोदिय का इतिहास और शास्त्र 


आवश्यक होगा और इसमें अर्थसंपादन को गौण स्थान रहेगा। यह्द 
मूल सिद्धान्त स्वीकार,किया जाय तो कहने की आवश्यकता नहीं कि 
व्यवसाय का त्यागपूर्वक चलाना अपने आप स्वीकृत हो जायगा | 


मालिक के कर्तव्य 


दरएक मालिक को दो तरह के कतेव्य पूरे फरने पड़ेंगे । एक तो 
समाज के लिए कि वह जितना माल तैयार करेगा, वह शुद्ध और 
सस्ता होना चाहिए और दूसरा यह कि माल के निमोण तथा लाने-ले 
जाने के लिए जो श्रमजीवी लोग मेहनत करेंगे, उनके अधिक-से-अधिक 
हित की ओर ध्यान देना होगा । इसके लिए व्यापारी समाज में श्रेष्ठ 
बुद्धिमत्ता, धीरता, उदारता, समयज्ञता आदि बौद्धिक गुण 'आवश्यक 
हैं। ऐसे न्‍्यायपूर्ण व्यवद्यार में आवश्यकता पड़ने पर सैनिक अथवा 
डॉक्टर की तरह जान तक देने की कतंव्यबुद्धि जाग्रत रहनी 'चाहिए। 
माल की खपत करते समय उसे दो बातों की ओर ध्यान देना आवश्यक 
होगा । किसी को दिया हुआ अभिवचन वह अवश्य पूरा करे, क्‍योंकि 
वचनभ्ग से व्यापार नहीं चत्न सकता। दूसरी बात यह कि माल 
बिल्कुल शुद्ध या दुरुस्त होना चाहिए। वचनभंग करना, मिलावट का 
या रददी माल वैचना, जरूरत से ज्यादा कीमत लेना आदि अन्याय्य- 
के की अपेक्षा दरिद्र रहकर कष्ट और दु'ख मेलने की द्विम्मत व्यापारी 

' में होनी चाहिए। 


माल की खपत और तेजी-मंदी का असर 


वर्तेमान स्थिति में माल की खपत के अनुसार मजदूरों के वेतन में 
2. मंदी किम 
, फके पड़ता रहता है और व्यापार की तेजी-मंदी के अनुसार उन्हें सदा 
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नोकरी खोने का भय वना रहता हू । ऐसी अनिश्चित अवस्था से 
सद्भावना की अपेक्षा करना व्यर्थ हू। वल्कि उसके भीतर की द्वंप- 
भावना के प्रस्कृटित होने की संभावना ही अधिक रहती है। अतः इस 
स्थिति को चढल देना आज की पहली आवश्यकता है, जिससे मालिक 
ओर मजदर के वीच सद्भाव ओर स्नेह बढ़े तथा श्रम-संपत्ति के 
परिमाण में वृद्धि हों। इससे यह स्पष्ट ह कि कारखानों के मालिकों 
और व्यापारियों को ऐसी पद्धति का शोध और अवलंबन करना 
पाहिए, जिससे व्यापार की तेजी-मन्दी तथा अच्छी या बुरी अवस्था 
फा संपत्ति के निमोण मे लगे हुए श्रमजीवियों की संख्या पर असर न 
पड़े और उन्हे निश्चित बेतन मिलता रहे । इस योजना में समाज को 
भी सहयोग आर सहसति प्रदान करनी चाहिए। 


इस तरह फा व्यवद्दार फरना कोई अनोखी घात नहीं हू । वाम्तव 
में दुनिया के श्रेष्ट स्तर के सब कासो की दरे इसी प्रकार तय की हुई 
ऐोती 8 । तो फिर जिन फामो पर समाज अपनी प्राथमिक जरूरतों के 
लिए निर्भर रहता हू, उनमें लगे हुए श्रमिकों पर भी वही नियम क्यो 
नएी लागू होता, यह समझना मुश्किल ही है । 


अगर यट्ट चोजना कायोन्वित की ज्ञाय तो सालिक ओर 
समाज, दोनों फो आरमस्भ से काफी नुकसान ओर असुविधा 
सहनी पडेगी, यह सप्ठों हं; पर फोई ऐसा दावा थोड़े ही फर 
सकता हू कि मेहनत या नुकसान सहे थिना आसानी से कुछ हा 
जाता ४ ओर वह अन्त में टितकारी या ठीक भी हुमा ही फक्‍रताह। 
एससे इल्टे यए विश्वास के साथ कहा जा सकता है झि ऐसी व्यवस्था 
फा छनन्‍्त में शनिकारफ ऐना अधिक सम्भव होता दे । + +% 


संपत्ति की धाराएँ : ४३ 


आधुतिक अथेशास्त्री ठावा करते हैं कि धनवान वनने की शिक्षा 
देने के लिए अर्थशास्त्र का जन्म हुआ है और इसके सिद्धान्तानुसार जो 
काम करेंगे वे घनवान होंगे तथा इसके नियमों को भंग करनेवालों 
के नसीव से गरीबी होगी। यह उनके अनुभव की बात सानी जाती 
है। अगर यह वात स्वीकार की जाय तो भी समाज की दूसरी इकाइयों 
पर अपनी धनिकता के क्‍या और कैसे उचित-अनुचित परिणाम होंगे, 
इसका ज्ञान धनिको को बहुत कम होता है, यह भी उतना ही सही 
है। वहुत थोड़े लोगों को इसका ज्ञान है कि आखिर “अमीरी का 
क्या सतलब होता है ?” असीरी तो सापेक्ष अथोत्त्‌ दूसरी वस्तु की 
तुलना द्वारा अपना अस्तित्व सिद्ध करनेवाली कल्पना सात्र है। इस 
बात्त को ध्यान में रखकर फास करनेवाले लोग चहुत कम दिखाई 
देते हें। यह सामान्य भ्रम है कि अ्थैशासतत्र के विशेष नियमों 
के मुताबिक काम करने से धनवान होना आसान है। लेकिन 
अमीरी की तुलना में बिल्कुल विपरीत स्थिति का ज्ञान करानेवाली 
गरीबी की भी एक अवस्था है। समस्या के इस पहलू का विचार 
करने पर यह आश्चर्यजनक कथन प्रतीत होगा कि समाज का 
हरएक आदसी कैसे अमीर हो सकता है। इसकी ओर फोई ध्याल 
नहीं देता । अमीरी तो बिजली जैसी एक शक्ति है, जो विपमता एवं 
आत्मशक्ति के सहयोग से ही अपना प्रभाव दिखाती है| यह साधा- 
रण अनुभव है कि पड़ोसी पर धन का प्रभाव तभी ण्ड़ता है, जब 
उसके पास घन का अभाव हो। अत. “सामाजिक अर्थशास्त्र! और 
ज्यापारों अथेशास्र! में जो मौलिक अन्तर है, उसे समझ लेना 
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चाहिए। ठीक समय पर और ठीक स्थान में सुखदायी एवं उपयोगी 
वस्तुएँ केसे बनायी जायें, उन्हें किस प्रकार सुरक्षित रखा जाय, उनका 
वितरण कैसे किया जाय--इन बातो को सामाजिक अथशार्रं (राष्ट्र 
एवं नागरिकों का अर्थशास्त्र) स्पष्ट करता है । इसके विवररीत व्यापारी 
अर्थशात्र तो सिर्फ धन-उपार्जन करने का एक तरीका भर बताता है । 
इस शास्त्र का अन्तिम एवं स्वराभाविक परिणाम यह हू कि समाज के 
एफ समूह के हाथ में सपत्ति एवं सत्ता केंद्रित हो जाती ह ओर दूसरे 
समृह को के और गरीबी की ऑच लगती ह्‌ । 


अपीरी' का भ्रथ 


इस हृष्टि से विचार करने पर यह कहना असंभव हूं कि तथा- 
फथित अमीरो से भरे-पूरे राष्ट्र में सम्पत्ति की वृद्धि हुई है और जनता 
फा फल्याण हुआ है | लेकिन यह व्यापारिक सम्पत्ति अथवा श्रमिको 
फी प्रमशक्ति पर नियंत्रण करने की सत्ता वास्तविक सम्पत्ति में 
प्रफ्सर रूपान्तरित की जा सकती है, पर वास्तविक सम्पत्ति हमेशा 
नियंत्रण फी सत्ता में परिवर्तित नहीं की जा सकती | इसलिए आज- 
फल फे उन्नतिशील राष्ट्रो के उद्योगपतियों में अमीरी” का अर्थ. सामा- 
न्यूतः व्यापारी सम्पत्ति! सान लिया गया है | ऐसी मनोधृत्ति चनने 
फा ओर एक फारण है । फिसी के पास चिपुल मात्रा में धन होने पर 
भी जब तझ उसके शाध सें इतना व्यापार८अधिकार न हो, जिससे वह 
सर फा श्रम सरीद सके, तथ तक उस व्यक्ति फो उसे सम्पत्ति से 
विशेष लाभ नही हो सकता। इस पघ्रवस्था में मालदार आउमी फो 
गरीई फी तरह कष्टमय एवं साधारण जंबन ही विताना पढ़ेगा । अतः 
पस्ीरी फा सरल जे है 'नोकर, व्याणरी अथवा फलाकार के श्रम 


जन 


श्र सर्वोद्य का इतिहास और शास्त्र 


का अपने सुख के लिए उपयोग करने का अधिकार अपने हाथ में 
रखना ।” अधिक स्पष्टता से शब्दों में कद्दा जाय तो संपत्ति का अर्थ यह 
लगाया जाता है कि अमीर अपनी इच्छानुसार देश की सारी जनता 
द्वारा हितकारी, हानिकारक या ददीन-उद्योग कराने का अधिकार अपने 
हाथ में रखे। लेकिन इस प्रभुता का सामथ्ये उन लोगो की सापत्तिक 
स्थिति पर निभेर रहेगा जिन पर सत्ता स्थापित करनी है; इसलिए 
धनिक होने की कत्ला का अर्थ धन-संचय तक ही सीमित नहीं रहता, 
यल्कि इसमें यह अर्थ भी स्पष्ट रूप में अभिप्रेत है कि उससे ऐसी स्थिति 
पैदा करने की कला प्राप्त हो जाय, जिससे पड़ोसी आदि अधिक धन 
उत्पन्न न कर सके । इसलिए जो सामाजिक विषमता उत्पन्न होगी वह 
कहाँ तक राष्ट्र के लिए छितकारी या द्वानिकारक है, इसका विचार 
केवल सैद्धान्तिक दृष्टि से नहीं किया जा सकता | सामान्य जनता में 
जो अनेक अथेशाल्लीय देत्वाभास रूढ़ हैं, उनके मूल में प्राय यही 
अविवेकमूलक एव द्ास्यास्यद दृष्टिकोण है कि आशिक विषमता हित- 
कारी होती हे । 


संपचि और समाज-द्रोहद 


इसके सबंध में हमेशा के लिए अपरिहायें नियम यह है कि 
आर्थिक विपमता जिस पद्धति के कारण उत्पन्न हुई और जिस उद्देश्य 
से उसका उपयोग किया जा रहा है, उस पर उसका हितकारी दोना 
या न होना निर्भर रहेगा । अन्याय के कारण उत्पन्न होनेवाली आर्थिक 
विपमता से देश की ह्वानि होती है । उससे अन्याय बढ़ता हो तो देश 
की और भी भीषण द्वानि होगी। इसके विपरीत, न्यायपूर्ण व्यवह्यार 
के कारण जो आर्थिक बिषमता पैदा होगी उसका उदारता के साथ 
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उपयोग फिया गया तो उससे देश का हित होगा। अगर देश फी 
आर्थिक व्यवस्था ठीक रही ओर लोग उद्योगप्रिय बने, तो जनता की 
भिन्न-भिन्न आवश्यकताओ को पूरा करने में विशेष व्यक्तियों की विशेष 
शक्तियां का उपयोग किया जा सकता है, जिससे भिन्न-भिन्न लोगो की 
रुचि एवं कार्यक्षमता की परख भी होगी। इस अवस्था में विपमता 
आने पर भी संवादित्व अथीत परस्परप्रफ होने का गुण उसमें रहेगा, 
क्योकि दरएक फो अपने-अपने काम और श्रेणी के मुताविक सत्तातथा 
संपत्ति का लाभ होगा । इसके विपरीत राष्ट्र के लोग अगर निरुदोगी रहे 
ओर शासन-व्यवस्था ठीक न रही तो ऊँच-नीच का भाव बढ़ेगा, जो 
राप्ट्र फी विकृति फा निव्शेक होगा। इस स्थिति में देवयोग से थोड़ी 
सफलता भी मिल जाय तो मानना चाहिए कि उसका आधार समाज- 
द्रोष्ट ६ । वद्दों एक तरफ आर्थिक चेभव और दूसरी तरफ दासता के 
फारण जनता में ऊँच-नीच के भाव निश्चय ही पदा होगे | यह 
विपमता ऊपर वतायी गयी छेच-तीच फी भावना से भिन्न होगी। 
यष्टा फो श्रेष्ठतत अन्यायदशक होगी ओर फनिप्ठता अपराध एवं 
दुभोग्य फा प्रतीफ होगी। समाजरूपी शरीर के किसी खास हिस्से में 
अत्यधिक घपनसंचय हआतो उसकी उत्पादन शक्ति कमज़ोर हुए बिना 
नष्टी रशंगी । उसी प्रकार जब समाज में दूसरों की मेहनत की वदौलत 

भुत्व स्थापित फरनेवाली व्यापारी सपत्ति बढ़तीद तो ध्यान में 


रखना चादिए कि उस समाज में सथ्ी वस्तुरूप संपत्ति का 
अभाव €₹। 


श्सलिए पिसी समाज था देश की संपत्ति का मूल्य आँकते समय 
पए रखना आवश्यक होगा कि उसने संपत्ति किस प्रकार पंदा की ह। 
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केवल संचित धन को देखकर राप्ट्र के हित या हानि का निश्चय 
नहीं किया जा सकता । जिस प्रकार बीजगणित भें सख्या के पहले 
जोड या बाकी का चिक्ष देखने के वाद उसका निर्णेय किया जाता हैं, 
उसो प्रकार सामाजिक सथत्ति का नेतिक आधार हू या नही, यह 
देखकर द्वी उसके वास्तविक मूल्य का निर्णय करना होगा। विशेष 
व्यावसायिक सयत्ति के कारण सच्चा उद्योग, बढ़ती हुई श्रमशक्ति तथा 
उत्पादन बढ़ानेवाले अनुसधान या खोज आदि हो सकती हैं। यह भी 
सम्भव हे कि विनाशकारी भोग-लिप्सा, कठोर अत्याचार और 
विघातक वचना से ही सपत्ति प्राप्त की गयी हो । धनसंचय की प्रवृत्ति 
में इन बातों को केवल नैतिक या काल्पनिक सानकर धनवान वनने की 
इच्छा रखनेवाला मनुष्य इनकी उपेक्षा नही कर सकता, ऐसा मानना 
बड़ी भूल होगी । सपत्ति के साथ-साथ चलनेवाली ये वातें वास्तव में 
भौतिक हैं । इसलिए धनसचय के मूल्य में इतने अधिक परिमाण में 
उतार-चढ़ाव होता रहता है कि उसकी कल्पना भी नहीं की 
जा सकती । अर्थसपादन के इतने तरीके हैं कि जिनसे उस 
काम में जुटे हुए लोगों को अन्य तरीकों से और दसगुनी 
संपत्ति मिल सकती है। इसके विपरीत कई तरीके ऐसे भो हैं, जिनके 
कारण सामाजिक सपत्ति उतने ही परिमाण में नष्ट हो जाती है। 
इसलिए ऐसा मानता बहुत बड़ी भूल होगी कि अर्थ-सपादन में 
नेतिकता की ओर ध्यान न देकर समाज को सिफे धन कमाने के 
तरीके वताने से अथवा किसी राष्ट्र को क्रय-विक्रय ओर लाभ-सवंधी 
सामान्य तान्त्रिक नियम बताने से ही काम चल जायगा। लोगों को 
कुमार्ग पर ले जानेवाली इससे वढ़कर उन्‍्मादक या नशीली चोज 
दूसरी नही हो सकती | 


रस्किन के निधन्ध : संपत्ति की धाराएँ श्ण 


लज्जाजवक मन्त्र 


घञहों 


जहाँ सस्ते-से-सस्ता माल मिले, घहों खरीदों और जहां महेँगे-से- 
महँगा विझ सझे वहाँ वेचो”, आधुनिक अ्र्थशालतत्र के इस मंत्र से 
घढ़कर मनुष्य के लिए अधिक लज्ञाजनक वात आज़ तक किसी 
टरतिहास में मुझे नहीं दिखाई दी | ऐसे उप्वह्यार का सिद्धान्त आधुनिक 
राष्ट्रीय अथशाख्र को स्वीकार नहीं हा सकता, क्योकि साल के महेंगे 
था सस्ते होने के कारणों का पता आपको चलेगा ही, इसका कोई 
निश्चय नहीं है । संभव है कि जिन कारणो से माल महँगा या सस्ता 
हुआ हे थे आपके समाज के लिए अथोत्‌ आपके लिए विनाशकारी 
साबित शे। मलुप्प अपने कार्य में इमानदार या न्यायपृण्ण रहा या नहीं, 
यह जानना उसके लिए आसान हैँ । बह इतना विचार करेक्ष्तो काफी 
होगा। ऐसा करने से इसे इतना समाधान अवश्य होगा कि दुनिया 
में जो खूत-परावी ओर लूट-पाट मची हुई हू, उसे बढ़ कराने में 
न्पनी शक्ति भर उसने फोशिश की । 


सदगुण और नेतिक शक्ति 


एल विवेचन से एक वात स्पष्ट होगी कि आर्थिक समस्या अत में 
न्पाय-प्रम्धापना की समस्या में ही विलीन होती है । सक्षेप मे घन का 
अगभूत महन्य अथवा मूल्य इसीसे जॉकना संभव है कि उसऊे द्वारा 
सनुप्यो पर कितनी प्रयुता स्थापित की जा सफेगी। चह प्रभुता स्थापित 
नह तो चाहे किननो ही भौतिक संयत्ति क्यो न हो, वह व्यर्थ 
ऐेगी। यदि क्सो दूसरे मार्ग से सत्ता प्रस्थापित हो सकती हू 
तो मलुप्र फो इस परिमाण से धन जनावश्यक प्रतीत होगा । मनुप्य 
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समाज पर धन के बगेर भी सत्ता स्थापित हो सकती है । जैसा कि मैंने 
ऊपर कहा है, घन के बल पर स्थापित की गयी सत्ता हमेशा अपूर्ण 
ओर संदेहजनक रहती है। दुनिया में कई बातें ऐसी हैं, जो पैसे 
की बदौलत नहीं सिल सकेंगी और कई ऐसी हैं, जो पेसे की सहायता से 
पास में रखी नहीं जा सकतीं। सोना देकर भी जितना सुख प्राप्त नही 
किया जा सकता, उतना सुख मनुष्य एक-दूसरे को दे सकता है। उनमें 
पारस्परिक निष्ठा इतने ऊँचे दर्जे की होती है कि उसका मूल्य सोने-चॉदी 
से ऑकना सम्भव नहीं। जहाँ धन से काम नहीं चलता, वहाँ सद्गुण 
या नेतिक शक्ति प्रभावोत्पादक होती है, इस सिद्धान्त को ध्यान में 
रखकर मालिक भजदूरों के साथ पेश आयें तो वहुत बड़ा काम होगा । 
इससे राष्ट्र में चारों ओर दिखाई देनेवाला घोर सघपे वन्द हो जायगा 
और राष्ट्र में वास्तविक सपत्ति की वृद्धि होगी। 


अगर यह सिद्धान्त सिद्ध हुआ और सबको मजूर हुआ कि मनुष्य 
से कास फराने की शक्ति ही सच्ची संपत्ति है, तो मनुष्य जिस परिमाण 
में बुद्धि और नीति से काम लेगा, उस परिमाण में संपत्ति बढ़ती 
रदेगी। यह बात सममना आसान है। एक बार इस सिद्धान्त पर 
विश्वास हो जाय तो फिर यह समझने में देर नहीं लगेगी कि सच्ची 
सपत्ति सोना-चॉदी नहीं, किन्तु मनुष्य दी है। संपत्ति की खोज 
पृथ्वी के गर्भ में नहीं, किन्तु मनुष्य के हृदय में करनी है। अगर इसमें 
कोई सचाई है तो अरथशाश्लन का वास्तविक उद्देश्य सनुष्य का शारीरिक 
एवं सानसिक बल वढ़ाकर उसमें उत्साह भर देना होना चाहिए। * * * 
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इसा के सैकड़ों वर्ष पृ्वे के एक यहूदी व्यापारी की एक कथा मश- 
हूर | उसने काफी धन कमाया था। व्यवहारकुशल व्यापारी होते 
के नाते उसकी बड़ी ख्याति थी। उसने अपनी हिसाव-चही में आर्थिक 
व्यवष्ार के यारे में फई आम सूत्र और सिद्धान्त लिख रखे थे, जो 
आज भी प्राप्त हैं । 
आरिक व्यवहार के खत्र 


उसका एक सूत्र है: “जो मनुष्य कूठ वोलकर संपत्ति कमाने की 
लालसा रखते एै, वे साक्षात्‌ मृत्यु झे अनुगामी बनते हैं ।” इसी अर्थ 
का उसका दूसरा भी वचन हू: “दुष्र-बुद्धि से कमाया हुआ धन 
लाभदायी नहीं छोता । लेकिन नन्‍्यायी मनुष्य को मृत्यु का भय नहीं 
राएता ।” इन दोनो चचनो के घारे में यह ध्यान देने योग्य है कि 
अन्याय से फमाये हुए धन फा अन्तिम परिणाम सृत्यु अथवा विनाश 
ही बताया गया है। 

यहाँ 'भकूठ घोलकर' के बदले 'मूठे लेबिल, भूठे नाम, दभ अथवा 
विज्नापन 'भादि की सहायता से' ये शब्द रखे जायें, तो आधुनिक 
व्यवसाय-व्यवद्ार से उनका कितना निकटतम सम्बन्ध है, यह स्पष्ट 
दो जायेगा। एस अफार के मानवीय प्रवत्नों को उसका दिया हुआ 
“मृत्यु का 'सनुगामित्व” नाम फवता ह&ै। हम जानते हैं कि मृत्यु 
एसारा पीछा फर रही हू. मगर सच यह हू कि अनेक प्रकार के मोह के 
फारण एप खयं ही रुत्यु के पीछे दोड़ रहे हैं। यहूदी व्यापारी ने कह 
हूं: “ज्ञो लोग धन की लालसा से गरीबों पर अत्याचार करेगे थे 
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निःसन्देदह दरिद्र दोंगे।” उसने आगे लिखा है : “केवल दरिद्र होने के 
कारण किसी मनुष्य को नहीं लूटना चाहिए, क्‍योंकि जो लोग दूसरों 
की दुर्गति करते हैँ, उनकी दुर्गंति परमात्मा करता है ।” 


गरीब का शोषण चोरी है 


किसी गरीब का शोपण करना एक तरह से व्यापारी-डग की चोरी 
है। मनुष्य की दुःस्थिति से फायदा उठाकर उसकी श्रमशक्ति अथवा 
माल का मूल्य कम देने की वात इसी श्रेणी के अतर्गव आती है। 
डकैतो का रिवाज इसके बिल्कुल विपरीत है । डाकू तो किसी मलुप्य को 
सिर्फ उसकी अमीरी के कारण ही लूटता दे, लेकिन व्यापार में तो 
गरीबों की लूट होती है। यहूदी व्यापारी कहता हे * “धनवान्‌ और 
गरीव तो एफदूसरे के सामने खड़े हैं। परमात्मा ने उन्हे जन्म दिया 
और वह उन्हें ज्ञान एव प्रकाश देता है।” अमीरों और गरीबों का एक- 
दूसरे के बगैर काम नहीं चलता, फिर चाहे उन्हें एक-दूसरे का खाद्य 
समझा जाय अथवा परस्पर-पूरक ही माना जाय। जब थे एक-दूसरे 
का भक्ष्य बनते हैं, तब उससे वहुत विपरीत एवं अनिष्ट परिणाम 
निकलते हैं । जव वे परस्पर-पूरक वनते हैँ, तो उससे जीवनदायी तथा 
अनुकूल फल प्राप्त द्ोता है । 


सम्पत्ति गरीबों की ओर बदनी चाहिए 


सम्पत्ति तो नदी की तरह अवाहशोल होती है। नदी समुद्र की 
ओर अथोत्‌ उत्तार की तरफ वहती है। उसी तरह सम्पत्ति का प्रवाह 
भी उतार की दिशाओं में अथोत्‌ गरीबों की ओर वह निकले, तो चह 
नि'संदेह जीवनदायी एवं सुखदायी सिद्ध होगा। अर्थशास्त्र के उद्देश्य 
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को केबल धन-उपाजेंब की कला तक सीमित रखना वहुत वड़ी भूल 
होगी। न्वास्व तथा जीवन की उपयुक्तता की दृष्टि से सम्पात्ति का वेंट- 
बारा करना जर्थशास्ष का उद्देश्य होना चाहिए। चोरी या डकेती से 
धनवान वतना हम णप और अधससे समझते हैँ। लोगो को दिये जाने- 
वाले अन्न या जीवनोपयोगी चीजो में मिलावट करके बेचने का सत- 
लव दसरो को जहर देकर स्वयं अमीर बनने-जे सी दुएता ह्‌। वर्तमान 
थद्ास्नज्ञो की घोषणा ह-- “कानून के मुत्ताविक ओर न्याय के सागे 
से धन कमाना चाहिए ।” लेकिन इसमें कानून की अपेक्षा न्याय का 
महत्व अधिक है, क्योंकि ऐसे कई काम हो सकते हैँ, जो किसी राप्टू 
या राज्यशासन के अन्तर्गत अथवा वकीलों की सहायता से विल्कुल 
फानूनन कहे जायेगे, मगर उनमे न्याय का अंश जरा भी नहीं होगा। 
इसलिए हम यदि अपनी परिभाषा में केवल न्याय शब्द को ही स्थान 
देते हैं तो एक छोटे-से शब्द द्वारा अरथशास्र के सारे व्याकरण में फर्क 
पड़ जायगा । इससे यह सिद्ध होगा कि हमें वेज्ञानिक नियमों को 
रवीफार करके ही धनवान्‌ बनना हो तो न्याय के सायगें पर चलना 
चाटिए, परन्तु न्याय का अर्थे ठीक-ठीक समझ लेना आवश्यक है । 


ज्ञान भौर विचेक का उपयोग 


एस दृष्टि से मनुप्य का पहला कतेव्य यह होगा कि बह न्यायबुद्धि 
फा अर्थ ठीव-ठीक समझ्न ले । अपने ही वनाये हुए कानून के मुताबिक 
फाम या व्यापार करने से काम नही चलेगा, न चेसा करना न्यायसंगद 
ऐोगा । चहुधा ऐसा न्याय मत्त्व-न्याय कहा जायया । बड़ी मछली छोटी 
मछली फो खादी ह, यह प्रकृति का नियम अथवा न्याय है। लेकिन 
भजुप्य, चूं कि प्राकृतिक नियमों के अनुसार ही चलनेवाला प्राणी है 
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और उन्हीं नियमों के पालन करने में उसका छ्वित है, ऐसा मानकर 
हम चलेंगे या पररुपर व्यवहार करेंगे तो इसका अर्थ यही होगा कि 
परमात्मा ने मनुष्य को जो ज्ञान एवं विवेकबुद्धि दी है, उसका उपयोग 
वह नहीं करता | ज्ञान अथवा विवेकरूपी ढीप के प्रकाश में मनुष्य 
जो कास करेगा, वही उसका न्यायसगत व्यवहार कहां जायगा। 
मनुष्य जब दूसरे के साथ न्याय का बतोव करता है, तब वह मलुष्य 
कहलाने योग्य होता है। तब कहीं प्राणिमात्र के लिए उसका व्यवहार 
सुखदायी एवं हितकर सिद्ध होगा। अब हम देखेंगे कि श्रम के बदले 
में उचित पुरस्कार मिलने का क्‍या अथ है। 


उचित पारिभ्रमिक मिलना ही चाहिए 


किसी व्यक्ति को काम देने पर वह कुछ पुरस्कार मोंगेगा या मुफ्त 
में भी काम फरेगा। सुफ्त में किये जानेवाले काम के बारे में कोई 
सवात्न उपस्थित नहीं होता, क्‍योंकि वहा स्नेह रहता है, सौदा नहीं 
होता | जब वह पुरस्कार की मॉग करता है तथा उसके साथ न्यायपूरो 
वतोव करने की इच्छा रखता है, तब यह स्पष्ट हे कि जितना समय, 
शक्ति ख््चे करेगा, कौशल दिखायेगा, उतना पुरस्कार या श्रम का मूल्य 
उसे देना आवश्यक है। इस न्याय्य-पारिश्रमिक की सरल ओर मूल- 
भूत कल्पना में सिफे एक वात के कारण थोड़ी गोौणता आ जाती है। 
जमीन में बीज बोने के बाद जिस प्रकार उसमें से फल निकलता है, 
उसी प्रकार योग्य दिशा मे श्रम करने से मनुष्य को उचित परिश्रम 
का भी फ्ल अवश्य प्राप्त होता है। ( इसीको वृद्धि अथवा सूद कह्दते 
ह। ) इसीलिए मनुष्य के श्रम का पुरस्कार कुछ अवधि के बाढ मिलने 
चाला हो तो उसका विचार करके उस पुरस्कार में और बृद्धि होना 


है 
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जररी है। जिस श्रस का पुरस्कार एक वे अथवा विशेष अवधि के 
बाद देना पड़ेगा, उसका सोटे तौर पर ही हिसाब लगाना सम्भव है। 
लेकिन जिस श्रम का पुरस्कार अथवा मूल्य पेसे के रूप में दिया 
जायगा, उसमें अवधि का कोई सवाल नहीं उठता । (इसका कारण 
यह है कि पंसा मिलने पर वह व्यक्ति उसी क्षण अथवा इच्छालुसार 
आगे भी खच्चे करने के लिए स्वतंत्र रहता है। ) साधारणतः हम इतना 
मान सकते ह कि जो मनुष्य दूसरो का काम पहले करता है और 
अपने श्रम का मूल्य कुछ अवधि के बाद पाता है, उसे थोड़ा ही क्यो 
न हो, कुछ अधिक पुरस्कार मिलना आवश्यक एवं न्‍्यायसंगत होगा । 
इस सवंध में आदशे व्यवहार इस प्रकार हो सकता है: मान 
लीजिये कि आपने आज मेरे लिए एक घंटे तक काम किया, तो उसके 
घदले में आप कहेंगे उस वक्त एक घण्टा और ऊपर से पॉच मिनट 
फाम फरने की मुन्नमें तैयारी होनी चाहिए। उसी तरह आपने मुझे 
एक पीौरुड डबल रोटी दी, तो आपको मॉगने पर सत्रह ऑस डवत् 
रोटी देने के लिए मुझे तैयार रहना चाहिए। पाठक इतनी ही वात 
ध्यान में रखे कि हरएक मनुष्य को उसके श्रम का उचित पुररकार तो 
एर द्ालत से मिलना ही चाहिए। । 
सिद्धान्त की दृष्टि से मजदूरी की उचित और न्याय्य परिभाषा 
चही ऐो सकती हूँ कि मालिक के लिए मजदूर जितनी मेहनत करेगा, 
उत्तनी मेहनत या श्रम अन्य सागे से प्राप्त करने की क्षमता उसमें घर 
सके, इतना पेसा दो मजदूर को मिलना ही चाहिए। हो सके तो थोढ़ 
अधिक ही पुरस्कार उसे दिया जाय, लेकिन किसी भी हालत में कम तो 
"7 उस्फार की दर किसी प्रकार काम करनेवालों की संख्या 


पर निर्भर न रहे। झुझे अपने घोड़े के पैर में नाल लगानी है और 
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यह काम करनेवालों की सख्या बीस रहे या बीस हजार रहे, उनके 
चीच संख्याधिकता के कारण स्पधो रहने पर भी नाल जबनेवाले की 
डचित मजदूरी में रत्ती मर भी फके नहीं पडना चाहिए। नाल वैठाने 
ओर तैयार करने में उस आदमी को अपनी जिन्दगी के जो दस-पतन्द्रह्‌ 
मिनट खर्च करने पडे होंगे या जितनी मेहनत या कौशल दिखाना 
चढा होगा, उसके बदले में मेरे जीवन का उतना ही समय, कौशल या 
मेहनत ( अथवा किसी दूसरे मनुष्य की जिन्दगी से जितना में दिला 
सकेँ उतना ) उस नालबंद को उसके आवश्यक कार्य के लिए प्राप्त 
कर। देना मेरा कतेज्य होगा । 
श्रम के बदले में दिये ज़ानेवाले न्‍्णगय्य पुरस्कार फी सैद्धान्तिक 
उत्पत्ति इस प्रकार की है । प्रत्यक्ष व्यवहार में उसे लागू करते समय और 
'क वात ध्यान में रखनी चाहिए। हम किसी व्यक्ति से काम कराते 
हैं तो उस काम की विशेषपताएँ ध्यान में रखते हुए पुरस्कार दिया 
जायेगा तो उसके बदले में दूसरे से किसी तरह का काम करवा लेने की 
क्षमता एवं सत्ता उस व्यक्ति को प्राप्त होती है । देश में प्रचलित सिक्के 
'यास रखने का मतलब है कि किसी प्रकार का काम या श्रम खरीदने 
की सत्ता अपने पास है। देश में जो सिक्के चलते हैं. उन्हे हर प्रकार 
के कास या श्रस खरीदने की क्षमता रखनेवालो राष्ट्रीय हुडी ही 
समझना चाहिए। पेंसे में तात्कालिक आवश्यकताएँ शीघ्रता से पूरी 
करने की क्षमता या गुण आमतौर पर हुआ करता है। इस कारण 
किसी विशेष या भत्यक्ष काम की छपेक्षा पैसे का महत्त्व बहुत है। 
सिक्‍्केवाली हुएडी को दर काम के मूल्य की अपेक्षा कम होने पर भी 
उपयुक्त गुण के कारण लोग उसे स्वीकार करने को तत्पर रहते हैं। 
'इच्छा होते ही अपनी ऋयशक्ति का उपयोग करना सभव हो सके तो 
आधा घंटा या उससे भी कम काम प्राप्त करने की सत्ता के बदले कोई 
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भी कारीगर पूरा ए घंटा दाम करने के लिए खुशी से तेयार हो 
जायगा । इस प्रकार की अस्थिरता तथा भिन्न-भिन्न कास या कला का 
मूल्य पैसे में निधोरित करना कठिन होने के कारण किसी विशेष काम 
फे पुरस्कार फा मूल्य सिव्ो के रूप में, स्थूल रूप से निधारित करना 
एक समस्या वन जाती &। फिर भी इससे विनिमय के सिद्धान्त में 
बाधा नही पड़ती । काम का मूल्य निधोरित करना कठिन होने पर 
भी उसका छुछ-त-ऊुछ मूल्य अवश्य हू, इसमें संदेह नहीं। इसके 
अलावा, आजकल के प्रचलित अनाड़ी अर्थशात्रष की मॉग और 
खपत के नियमानुसार काम का फस-सेन्‍्क्म मूल्य निधोरित करना 
जितना कठिन या अनिश्चित है, उससे यह निश्चय ही आसान होगा। 
फोई भी न्यायप्रिय मनुष्य उचित मूल्य देने की इच्छा रखता है । यह 
सभव हू कि उचित मूल्य फा निधोरण फरने में वह्‌ असमर्थ रहे, फिर 
भी ऐसा फरते समय किसी प्रकार सयोदाओं का अतिक्रमण न होने 
पावे, इसका वष्ट ज़रूर सयाल रसेगा। 


चह इस प्रश्न का फरीव-फरीव ठीक और व्यावहारिक उत्तर जरूर 
दे सकता है| लाचार आदमी कितने थोड़े पुग्स्कार म॑ फाम करने को 
तेयार शो सफता है, इसका वच्चानिक ढंग से अनुमान लगाना सरल 
है। उसकी आवश्यकताएँ अन्दाज़ से षी जानी जा सकती हैं। लेकिन 
इसके पुरस्कार का निधोरण परिस्थिति फी मीमासा या बिश्लेपण 
फे घाद अवश्य फिया जा सकता है । 


मान छोजिये फि मरे णस दा मजदर कास मसोॉगने के लिए आये, 
जिनमे से फस मज़दरी भोगनेवाल फो भने काम दिया | इसका नतीजा 
पर होगा फि उनमे से बकार प्रादर्सी तो भूखा हो रहगा, साथ ही 


प्र 
च् 
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काम करनेवाले मजदूर को भी आधे-पेट ही रहना पड़ेगा। इसकी 
अपेक्षा, काम करनेवाले को अगर पूरी मजदूरी दी गयी तो वह भरपेट 
खा सकेगा और अपने पैसे का अच्छा उपयोग करने का संतोष मुमे 
अवश्य मिलेगा । हो, यद्द सह्दी है कि दूसरा आदमी वेकार और भूखा 
रह जायगा। यह एक बड़ा भारी श्रम है कि वर्तमान अर्थैशास्ल के 
अनुसार आवश्यकता के परिमाण में जो मजदूरी दी जाती है, उन 
सवको काम देने या कम-से-कम आधा-पेट भोजन देने का श्रेय मिलता 
है । प्रचलित आर्थिक व्यवस्था में सवको काम मिलता ही है, यद्द सही 
नहीं है । बेकारी इसका अविभाज्य अंग ह। सच पूछा जाय तो 
मजदूरों को कम मजदूरी देने से बेकारी तो रहती ही हे, साथ ही 
दुसरे लोगों के भूखे रहने की भी नौवत आती है। यदि में पूरी-पूरी 
मजदूरी दूँ तो मेरे पास अकारण धन इकट्ठा नहीं होगा और भोग- 
विलास आदि में पेसा खर्चे फरना मेरे लिए असंभव होगा। फलतः 
बैकारी बढ़ाने में में मददगार नहीं हो सकूँगा। जिसे में पूरा पारिश्रमिक 
दूँगा, वह दूसरों को भी काम दे सकेगा। यही नहीं, दूसरों को उचित 

पारिश्रमिक देने के बारे में वह मेरा अनुकरण करेगा, जिससे न्याय 

का वृक्ष सूखने की अपेक्षा खूब फूले-फलेगा। समाज में घन का 

समविभाजन हुआ तो मुद्ठी भर लोगों के द्वाथ में अत्याचार की शक्ति 

केन्द्रित न होकर वहुसख्य जनता में वह बँट जायगी, जिससे अन्याय 

की ताकत एकदम कमजोर पड़ जायगी। इस प्रकार समाज की भिन्न- 

भिन्न श्रेणियो के वीच जो विषमता की खाई हे, वह कम हो जायगी 

ओर आज के समान एक श्रेणी से दूसरी में प्रवेश करना उतना कठिन 

नहीं रहेगा । इससे समाज में जो असूया का साम्राज्य फैज्ञा हुआ 

दिखायी देता है, उसकी जगह सुख और समाधान दिखायी देगा | 
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सधी के कारण राष्ट्र संपन्न होता है, यह विचार श्रम उततज्न 
फरनेवाला है। इसका परिणाम मजदूरी घटने में होगा। इससे थोड़े 
समय के लिए कुछ लोग भले ही अमीर और वहुत-से गरीब दिखायी 
देंगे, लेकिन अन्त में सण्का नाश होगा। इसलिए हरएक मजदूर को 
उसकी योग्यतानुसार मजदूरी देने की नीति अख्तियार करनी चाहिए । 
ए्ससे स्पधी तो अ्रवश्य रहेगी, सगर लोग अधिक सुखी और ज्ञानवान 
घनेगे। क्योंकि इसके अनुसार काम पाने के लिए अधिक मजदूरी सॉगने 
फी अपेक्षा उन्हे अपनी कार्यक्षमता बढ़ानी पढ़ेगी। सरकारी नौकरों 
के वारे में यह नियम लागू ह। उन्हें योग्यतानुसार ही स्थायी वेतन 
मिलता हं। इसलिए सरकारी नोकरी में कम वेतन देने की वात करने 
यी अपेक्षा अधिक योग्यता की ही मॉग की जाती है। व्यापार के 
छत्र फो छोड़कर अन्य सभी जगह यह नियम है। व्यापार और उद्योग- 
व्यवसाय में जरूर र्पधो के विधातक नियम फो स्वाभाविक सानने की 
प्रथा चल पड़ी है । परिणामतः इस क्षेत्र में हर तरह्‌ मी दगावाजी, असत्य 
आर ठगी का योलवाला हू । वाजार में शुद्ध बस्तु की प्राप्ति असंभव-सी 
शेती ₹, क्योंकि मालिक-मजदूर, दृकानदार-भ्राहक एक-दसरे को ठगने 
आर फस दास देने से चुद्धिमानी, चाठुय एवं स्वार्थसिद्धि समझते हैं। 
श्नका परिणाम स्वेनाश में ही होगा । इसलिए सजतो ने कहा है कि 


जटों पले को ही परमात्मा सान लिया जाता है, वहाँ सच्चे परमात्मा 
फी पूजा फोर नही करता । 


आज फी हुनिवा में संपूर्ण समता का स्थापित होता असंभव है। 
भजुप्यो में कम-अधिक परिमाण में श॒ुण है, वह दीघे-काल तक वैसा 
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रहेगा भी, ऐसा मानना ही चाहिए। जिनमें श्रेष्ठ गुण हैं, उन्हें दूसरों 
को मार्ग दिखाने अथवा अपने अधिक ज्ञान के कारण आवश्यकता- 
सुसार लोगों पर अधिकार चलाने की सत्ता देना उचित होगा | हरएक 
क्षेत्र मे सहयोग और नियंत्रण जीवनदायी तत्त्व है तथा अनिर्यत्रण एवं 
स्प्रधो विधातक तर्व है । 


मैंने जिन सिद्धान्तों का प्रतिपादन किया, डनसे सपत्ति के स्थायित्व 
को कितना धक्का पहुँचेगा, यह सदेह उत्पन्न हों सकता हैं। इसके लिए 
मेरा जवाब है कि सपत्ति सदैव शाशइवत बनी रहे, यही एकमात्र रहस्य 
इस निबंध द्वारा अन्त में प्रकट होगा । अतीत काल से माना जाता 
है कि अमीरों की सपत्ति पर आघात करने का गरीबों को अधिकार 
नहीं है। ठीक, उसी तरह गरीबों फी सपत्ति पर भी आक्रमण करने 
का अमीरो को कोई हक नहीं है, यहो मुझे सावित करना है । 


में जिस आर्थिक स्थिति की व्याख्या करना चाहता हूँ, उसके 
स्थापित होने पर उसकी परपरागत अम्रत्यक्ष शक्ति भत्ते ही कम न हो, 
किन्तु सपत्तिरूप सुखदेवता में आज जिस शक्ति का प्रत्यक्ष दशेन हो 
रहा है, बह सिसदेह कम होगो। उसी प्रकार श्रमजीवी समाज पर 
प्रभुता स्थापित करनेवाली पूँ जी की ताकत कम होगी, इससे में इनकार 
नहीं करता । में तो उसका सहषे स्वागत करूँगा, क्योकि में स्पष्ट देख 
रहा हूँ कि सपत्ति में आज जो आकर्षण है और उसकी छत्नछ्लाया मे 
जो सत्ता पनप रही है उससे मनुष्य अपनी विवेकशक्ति खो रहा है । 

अैने पिछले निवघ में कहा है कि प्रचलित अथेशासत्र के सामान्य 
सिद्धान्तों को वैज्ञानिक मानने से मानवों की बुद्धि को जो लांछन लगा, 
वैसा दूसरा उदाहरण इतिहास भर में नहों मिलता । इस कथन की 
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पुष्टि अनक प्रकार से की जा सकती ह; लेकिन एक कारण सक्षपस 
एसा है. झि जिसके कारण हमारे अपने धर्म के मूलभूत आदि सिद्धान्तो 
फा विधिवत नाश किया गया, एसा उाहरण किसी राष्ट्र के इतिहास में 
नहीं मिलता । हम ( मुख से ) जिन धर्मग्रन्थो को परमात्माकृत मानते 
हैं, उन सबसे द्रद्यप्रेस को सारे संकटों का मूल कहा गया है, इन 
शब्दों म॑ उस सिद्धान्त का निषेध किया गया ६। इतना ही नही, धन 
फी पूजा करना परमात्मा फो बहुत अप्रिय है, और ऐसा करना ईश्वरो- 
पासना से पृर्णत: विरोधी तथा विसगत्त हु, यही घोपणा ये अन्ध 
फरते है । 


हन ग्रन्थों में जहों कही केवल संपत्ति अर केवल गरीबी का वर्णन 
है, वहाँ अमीरो को शाप ओर गरीबों को आशीवोद दिया गया है । 
इतने पर भी अमीर” वनानेवाले शास्त्रों की खोज करने को ही हम 
राष्ट्रीय वभव का आसान मा्गे समझे बठे है । 


मूल्य निर्धारण : 


वस्तु की उपयोगिता 


पिछले निवधथ में फाम फा उचित मूल्य निश्चित करते समय हमन 
देखा फि मजदूर को उसके फाम के बढले में, फरीब-करीव उतना 
ही फाम भविष्य में उप्के लिए प्राप्त करवा सभव हो सक्के, इनना 
पसा देना चाहिए' और यही उसके काम का उचित सुश्रावजा है। 
एस समानता फो स्थापित करने के साधनों पर हमें विचार 
परना चारिए। एस सवाल में. 'मृल्य', 'सपत्ति'. बाजार दी दर 
जार डलाइन' 'जादि की परिभापाएँ पअंतर्भूत है। जिसऊे कारण 


ल्‍ढडी) 
कक 
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डपयोगी वस्तु निमोण होती है, उसीको वास्तव में श्रम” कहना ठीक 
होगा। यह कहना या मानना ठीक नहीं द्वोगा कि मनुष्य की वासना 
या देतु फो ठप्त करनेवाली वस्तु दी उपयुक्त मानी जाय | जिसके कारण 
मनुष्य का पोषण हो सके या नैतिक वल बढ़े, उसी वस्तु को उपयोगी 
अथवा उचित कहना चाहिए। अर्थशाश्र के अनुसार जिन उपयोगी 
तथा इष्ट वस्तुओं का विनिमय-मूल्य हो, उन सबका अन्तसौब संपत्ति 
में किया जाता है, लेकिन किसी भी वस्तु की उपयुक्तता इस पर निर्भर 
है कि उसका इस्तेमाल करनेवाले या वैसी इच्छा रखनेवाले लोग 
कितने हैं । उसी तरह किसी बस्तु की उपयोगिता इससे सिद्ध होती है 
कि लोगों में इसकी कितनी चाह या मॉग हे अथवा बह कह्ों तक पैदा 
की जा सकती है । इसका दूसरा अर्थ यह होगा कि वस्तु की उपयोगिता 
तत्सापेक्ष सानवोय बृत्ति पर निर्भर है। इसलिए अशथंशाश्ष का संबध 
सपत्तिशाश्न से होने के कारण उसका विचार करते समय स्वभावतः 
मनुष्य की वृत्ति एवं बासना अथवा उपभोगक्षमता का विचार करना 
पड़ता है । श्रीयुत मिलू का कहना है कि नैतिक विचारों का 
अथंशासत्र से कोई सबंध नहीं है। अतः यह भी सिद्ध है कि मनुष्य 
की उपभोगक्षमता और सनोबृत्ति का नेतिकता से कोई संबध नहीं 
होता । लेकिन किसी वस्तु का मूल्य तत्सबंधी जनमत या उसकी नाप- 
जोख पर निर्भेर नहीं रहता, कम-से-कम वैसा होना ठीक नहीं है । 
भनुष्य की रुचि में चाहे जितना परिवतेन होता रहे, यह निश्चित है 
कि जीवन का पोपण करनेवाली वस्तुएँ हमेशा के लिए नि संदेह 
अनमोल समझी जायेंगी । 

सभी राष्ट्र जीवन-पोपक पदार्थों की अपेक्षा करें, उनके निमोण का 
"यत्न करें, जीवन के लिए हानिकर वस्तुओं का निषेध तथा नाश करें, 
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इस प्रकार का प्रतिपाठन करनेवाला शाल्र ही सच्चा अथेशाल्र है। 
जीवन के लिए जो बस्तुएँ पोपक होगी, उन्हीं के निर्माण सें 
मनुष्य वी श्रमशक्ति खर्चे होनी चाहिए। इनके वदले समाज के 
लिए विनाशकारी या तड़क-भड़कवाली अथोत्‌ निरुपयोगी वस्तुओं के 
निर्माण में श्रमशक्ति खर्च करना प्रगतिशील समाज का लक्षण नहीं 
शेगा । जल, वायु, श्रनाज, कपड़ा, आरोग्य, शिक्षा आदि के लिए जो 
चीजे जरूरी होगी, उनके उत्पादन, वितरण ओर संचय के वारे से 
लोगो फो शिक्षा देनी चाहिए । उसी तरह यह ध्यान देने योग्य बात 
है कि पारस्परिक विश्वास, प्रेम ओर शांति के आधार पर ही मनुष्य के 
लिए इन वस्तुओं का उपभोग करना संभव है । 


जीवन के लिए पोपक एवं उपयोगी वस्तुओं के संग्रह को संपत्ति 
फद्दा जाता है | सपत्ति को समाज की एक शक्ति मानकर विचार करते 
समय इन दोनों बातों पर ध्यान देना चाहिए। इसलिए संपत्ति के 
उत्पादन में लोग किस तरह संलग्न हैं, और उसमें कोन सफल हो रहा 
हे, इसका महरब अधिक है, क्योकि संपत्ति तो साधन मात्र है। सुख 
फी तरद वह दुखढायी भी दो सकती है । यदि उस पर सज्जन मनुष्यों का 
अधिकार ऐोगा तो वह जीवनोपयोगी वस्तुओं के निर्माण में ख्चे 
ऐेगी ओर राष्ट्र सच्चे अर्थ में सुखी एवं संपन्न होगा। इसके विपरीत, 
उस पर दुजेनो फा अधिकार होने से दानिकर वस्तुओं के निमाण में 
पर. लगायी जायगी, जिससे राष्ट्र दुख ओर विनाश के गतें में 
जा गिरेगा । 


__चह एक भ्रम हैं कि विनिमय के द्वारा धन की वृद्धि होती ह। 
भीतिक संपत्ति की वृद्धि केवल उत्पादन और संशोधन द्वारा होती ह्‌्‌ 
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विनिसय से नहीं । विनिमय द्वारा जहाँ कहीं भोतिक लाभ 
दिखायी देगा, वहाँ 'धन' सख्या के साथ ऋण!” सख्या का भी निमोण 
होगा । दुभोग्यवश यह्‌ 'धन' सख्या दुनिया को बहुत जल्दी आकर्षित 
करती है तथा प्रतिष्ठा पाती है । इससे उल्टे “ऋण” सख्या पीछे पड़ 
जाती है, उस पर अज्ञान का परदा पड़ा रहता है, दृष्टि से ओझल दो 
जाती है | विनिमय द्वारा प्राप्त होनेवाले धन का लाभ दो समूहों में से 
एक के अज्ञान एवं दुर्वेलता पर अवलवित होता है । अतः वतंमान 
विनिमयशास्र वास्तविक अथवा न्‍्यायसगत अथशाख्र नहीं कहा जा 
सकता । न्‍्यायसगत अर्थशाश्लीय विनिमय से तो दोनो समूहो का लाभ 
होना चाहिए, नुकसान तो किसीका भी न होना चाहिए । उसी त्तरह, 
जो मध्यस्थ याने व्यापारी होंगे उन्हें अपनी बुद्धि, मर और समय का 
डचित पुरस्कार मिलना जरूरी है । 


मेदनत और बाजार की दर 


समाज को जितना लाभ हुआ होगा या व्यापारी को जितना 
पुरस्कार सित्रा होगा, उसकी पूरी जानकारी उस काम से सबधित 
लोगों को होनी चाहिए | काम के वारे में किसो प्रकार की गोपनीयता 
रखने का यत्न होता हो तो ऐसा मानने में कोई हजें नहीं कि अविद्या 
के वल से आसुरी शास्र॒ अपना प्रभाव दिखा रहा है। इसलिए उस 
यहूदी व्यापारी ने एक जगह लिखा हे. “जिस प्रकार पत्थर के दो 
डुकडों को जोड़नेवाली कील ढोनो में घुसी हुई रहती है, ठीक उसी 
प्रकार क्रम और विक्रय, इन दोनों क्रियाओं में पाप का अस्तित्व 
अवश्य रहता है ।” कीलो के आधार पर खड़ी की गयी पत्थर या काठ 
को दीबारें बिजली के गिरने से ढह जाती हैं। दीक उसी तरह लोभ- 
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य पापपूर्ण क्रय-चिक्रम की नींव पर खड़ी की गयी सम्ाजरचना 
परमात्मा के प्रकोप से नष्ट हो जाती ह। लेकिन लाभ के दो प्रकार ह। 
एक ह--अपनी आवश्यकताएँ पूरी होना ओर दूसरा ह--वाप्तना की 
तृपि। आजकल को दुनिया में जिम वस्तुओं की मॉग है, उनमें 
से तीन-चौथाई तो ऐसी है, जिनका काल्पनिक आवश्यकता या वासना 
पूरों करने के लिए हो नि्मोण होता है। ऐसी चीजों की मॉग लोगो 
फी रुचि, आरांज्षा, उद्देश्य या श्रम पर अवलंबित होती है। अतः 
सैद्धान्तिक दृष्टि से अपने आय-ञ्यय पर नियंत्रण रखने का मतलब 
है--अपनी आकांक्षा और वासनाओं पर संयम रखना, इसलिए 
वाजार की यस्तुओं की दरे तय करना वहुत महत्त्वपृण है। वाजार की 
दरों के बारे से नि्शेय करते समय निम्न वातों की ओर ध्यान देना 
पढ़ता €--वस्तु प्राप्त करने के लिए किसी मनुष्य को, जितनी मेहनत 
फरनी पड़ती हू; उतनी ही मेहनत का दूसरा अथे है, वाजार की दर । 


यह ठर निम्त चार बातो पर निभर हूं, जिनमें प्रतिदिन फरके पड़ता 
रहता हू । 


(९) वस्तु प्राम करने के बारे में महक में रहनेवाली वासना 
फा ताप्रता | 


(३) इसके ठीक विपरीत, वस्तु को पास रखने के संबंध में विक्रेता 
फा त्तान्न श्च्हा । 


(३) बसु संपादन करने के 
परना पड़ेगा, उसका परिमाण | 


हि (४) अपने एस वस्तु रखने की इच्छा से विक्रेता, जितना कष्ट 
भुगतने के लिए सैयार रहेगा, उसका परिमाण | 


लिए रवय॑ आहको को, फितना श्रम 
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इन बातों के अधिक मात्रा में होने पर ही उनकी कार्यक्षमता 
निर्भर रहती है । वासना की तीत्रता का अथे है, अन्य वस्तुओ के प्रति 
जितनी लालसा रहती है, उससे विशेष वस्तुओं के प्रति अधिक 
लालसा होनी चाहिए। उसी प्रकार वस्तु के बदले में श्रम देने का 
मतलब है कि अन्य वस्तुओं की अपेक्षा इसफे लिए अधिक श्रम करना 
चाहिए | 


मृत्यु के साथ जीवनशक्ति का जो सघषे चलता है, उसीका दूसरा 
नाम है '्रम”!। जीवन शब्द में मनुष्य की शारीरिक, बोड्धिक एवं 
आत्मिक शक्ति का अतमोव होता है। समस्याएँ हल करना, कठिना- 
इयो का सामना करना, नये-तये प्रयोग करना, भौतिक शक्तिका 
प्रतिकार करना आदि उपायों द्वारा जीवनशक्ति विरोधी शक्तियों का 
सामना करती है। 


जीवन की विविध शक्तियों में, जितने परिमाण सें श्रम का व्यय 
होता है, उस हिखाव से श्रम की श्रेत्ता था कनिछठता का निर्णय किया 
जाता है। किसी प्रकार के श्रेु्ठ काये में शारीरिक शक्ति का सम्पूर्ण तथा 
उचित उपयोग करना हो, तो बुद्धि तथा भावना का भी उचित मात्रा 
में अन्तभोव किया जाना चाहिए । 


श्रम के मूल्य अथवा दर के बारे में विचार करते समय हमें श्रम 
की विशेपता और उपयोगिता की ओर ध्यान देना चाहिए । 


श्रम की प्रेरणाएँ 


भ्रम के अन्तत अनेक प्रकार हैं तथा उनके मूल में अनेक तरद्द की 
| एणाएँ हुआ करती हैं। इसलिए कोई भी राष्ट्र जीबन के लिए पोषक 
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वस्तुओं का कितना निर्माण करता ह ओर उपसोग में कितनी श्रमशक्ति 
खर्च करता €, इस बात पर उस राष्ट्र का चभव निर्भेर ह। इसके 
लिए निर्फ धन के उत्पादन सें ही बुद्धि लगाने से काम नहीं चल 
सकता, बालक उसका विभाजन एवं उपसोग भी चुद्धिमानी से करना 
आवश्यक हू । फई अथेशाख्न्न लिखा करते हैं. कि वत्तुओ का उपभोग 
फरना भमहरप् का फाम नहीं है, लेकिन यह एक असत्य है। इसके 
विपरंत यह फटना ठीक होगा कि उपभोग ही सपत्ति के निर्माण का 
अतिम उद्देश्य, साध्य ओर परिणति है। हसी प्रकार उत्पादन-कला की 
अपेक्षा उपभोग-कला का कोशल बहुत कठिन है। पसा कमानेवाले 
दस-चीस लोगो में एकाघ आदमी ही एसा निकलता है जो ठीक तरह 
से उपभोग कर सकता है। पर व्यक्ति अथवा राष्ट्र के विचार से 
महत््वपृर्ण प्रश्न यही है कि पैसे का उपयोग कंसे किया जाता है। 
फ़ितना पसता कमाया जाता है, इसका सहस्व फम है । 


पृ जी शब्द से 'संचय', “उद्गम अथवा सूल धन' फा वोध शता 
€। जिस भूलधन की सहायता से दूसरे धन का उत्पादन होता है, 
उसे पूंजी पहते है। जब बह स्वयं अपने से भिन्न दसरे धन का 
निमाण छरती है. तव उसे पूंजी कहते हैं। जिस प्रकार बीज की 
साथेंकता ओर वीजो को जन्म देने में ह, उसी प्रकार पूर्जी द्वारा 
जब तक अन्य वस्तु निमाण नहीं होती, तब्र तक उसका कोई मूल्य 


नहीं। मूल मे से मूल ओर पूंजी में से पूंजी का निर्माण होता 
रताए। 


लेफिन जिस पृ जी में पूंजी के सिवा अन्य वस्तु का निमोण करने की 
ज्मता नही रो. उसका मूल्य उतना दी निरर्थक है जितना उन जड़ो 


ऐै। 
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या कल्ियों का जो सिफे अपनी जैसी ही चीजें पेदा करती हैं । इसलिए 
फ़िस पूजी द्वारा कितनी पूंजी जल्द नि्मोण होगी, यह सवाल कोई 
महत्त्व नहीं रखता। पूंजी सें से कौन-सा जीवनोपयोगी द्रव्य निमोण हो 
सकेगा, इसका महत्त्व हैं। जीवन की रक्षा के लिए कीन-सा उपयोगी 
कारये उस द्रव्य द्वारा हो सकेगा ? इसका उत्तर नकारात्मक हो तो 
उसका पुनर्निसोण व्यथथे होगा और यदि उपयोगी वस्तु की अपेक्षा 
उससे हानिकर वस्तु तैयार होती हो, तो पूंजी का पुनर्निर्माण और 
भी ह्वीन बात होगी। ऐसी पूजी से, जो मुनाफा मिलेगा, उसे मुनाफा 
कहना ठीक नहीं है। यह तो अपनी जायदाद रेहन रखकर साक्षात्‌ 
प्रतिशोध से कर्ज लेने जैसी दी बात होगी। पानी का उद्गम बादल 
में है, उसी तरह सपत्ति का उद्गम-स्थान पू जी है। लेकिन जब बादल 
जलहीन रहते हैं और एक बादल दूसरे को केवल जन्म ही देता है. तच 
गडगड़ाहूट के सिवा और कुछ हाथ नहीं आता एवं जमीन पर फसल 
के बदले केवल बिजली आ पडती है। पूंजी का यह्‌ वास्तविक रूप 
होने के कारण किसी भी उद्योगप्रिय राष्ट्र में हमेशा ढो प्रकार से 
उत्पादन हुआ करता है । एक में से बीज” और दूसरे में से 'अनाज!' 
पैदा होता है, एक का स्थान भूसि है और दूसरे का सुँद । लोभी जन 
गोटास में सर रखने में इनकी सार्थकता मानते हैं। लेकिन गोढम का 
उपयोग एक दरमियानी बात है। उसका काम सिर्फ सघिकाल में 
दिफाजत करना है; लेकिन जब अनाज चाँठा जायगा तभी उसका 
उद्देश्य सफ्ल होगा। ऐसा न हो तो अनाज सड जञायगा और वह 
चूदे-कीडे आदि की खाद्यवस्तु बन जायगा। उसी तरद्द जमीन में बोये 
जानेबाले बीज का अंतिम रूप अनाज है, जो मलुष्य के खाने की 
वस्तु है। तो यह स्पष्ट है कि सभी तरह के उत्पादन का उद्देश्य डपभोग 


रस्किन के निगन्ध : मूल्य-निर्धारण हज 


के सिया दूसरा नहीं हो सकता। उत्पादन का ऋतिमस ध्येय उपभोग 
होने से झितने लोग अनाज पाते हैं, इसे देखकर ही उसका सूल्य 


आाँफता ठीक दोगा। राष्ट्र की संपत्ति का अनुमान करे के लिए यह 
देखना पड़ेगा ऊि वह राष्ट्र कितनी पस्तुओं का उपयोग करता है । 


इसलिए जीवन फे अतिरिक्त दूसरी संपत्ति का कोई मूल्य नहीं 
$। 'ज्ीवन' शब्द में प्रेम, आनंद, कोतुक इत्यादि सभी शक्तियों का 
अन्तर्भाव किया गया है। जिस देश सें उदार एवं सुखी सलुष्यों की 
अधिक्-से-अधिक संख्या होगी, वह देश समृद्ध समझा जायगा । उसी 
तरह जीवन की सव शक्तियों का जिस भलुष्य से पृरा-पूरा विकास 
हुआ है. तथा शील एवं संपत्ति द्वारा जो अन्य जनों की उन्नति में 
सद्दायक शोता है, चह मनुष्य घास्तव में अमीर कहलाने योग्य है। 


वर्तमात ससय भोग-विल्ास का नहीं हैे। हरएक को अपनी 
शक्ति भर मेहनत करनी चाहिए। एक मनुष्य के आलसी बनने से 
दूसरे यो ढुगुना काम करना पढ़ता है। इंग्लेंड में आज जो बेकारी 
दिखायी देती हू, उसका यही कारण है। वहुतों के पास घन रहने पर 
भी वे उपयोगी फाम नहीं करते। फ्लतः दूसरे लोगों को उनके लिए 
काम परता पडता ह। लेकिन ऐसे श्रम का कोई उपयोग न होने से 
पमियों को उससे लाभ नहीं घोता। उससे राष्ट्र की संपत्ति घटती 
है । एसफे अलावा असंतोप एवं असृया घढ़ती है। अंततः, अमीर- 
गरीब, सालिउ-सजदूर, इनमें संघर्ष बढ़ता है और परिणामतः उसकी 


जाग में साक्षात्‌ मानवता भस्म हो जाती है । ७७% 


बाइबल की कथा ७: 


रस्किन ने अपनी पुस्तक का “अन्टु दिस्‌ लास्ट! ( 'इस आखिरवाले 
को भी' ) जो नाम रखा हैं, उसका आधार वाइवल में दी गयी एक 
कथा है, जो इस प्रकार है :-- 


एक आदमी ने कुछ मजदूरों को एक पेनी की रोजी पर अपने 
अगर के बाग में काम करने भेजा। जब दोपहर के समय बह मजदूर 
के अड्डे पर गया तो कुछ और लोगो को भी वहाँ खड़ा पाया। उस 
उन्हें भी अपने बगीचे में काम पर बुलाकर उचित मजदूरी देने क 
आश्वासन दिया । तीसरे पहर जब वह फिर से वह्दों गया तो उसर 
फिर कुछ वेकार मजदूरों फो देखा । उन्हें भी बह बगीचे में ले गया 
शाम को जब वह मजदूरों के अड्छें पर पहुँचा, तव भी वही दृश्य उर 
दिखायो पडा | तव उसने मजदूरों से कहा, 'ठुम लोग थहाँ बेका 
क्यों बैठे द्दो ९ १) 


सजदूरों ने जवाव दिया, “इसलिए कि हमें किसी ने काम प 
। नहीं लगाया ।” उस आदमी ने कहा, “तुम लोग भी मेरे वाग में का 
! करने चलो। तुम्हें मुनासिव सजदूरी दी जायगी ।” 


जार २ 
हि 


बाइबल की कथा डे 


रात होने के बाद बगीचे के मालिक ने सुत्तीम से कहा, “सब 
मजदूरों को घुलाकर मजदूरी दे दो। सबसे पीछे आये हुए आदसी से 
शुरू करो ।” जो लोग आखिर में आये थे, उन्हें भी एक पेनी मिली । 
पहले से आये हुए मजदूरों को ऐसा लगा कि उन्हें ज्यादा मजदूरी दी 
जायेगी। लेकिन उन्हें भी एक पेती दी गयी। इस पर उनमें कानाफूसी 
शुरू हुई। अन्त में उन्होंने मालिक से कह, “जो लोग आखिर में 
आये, उन्होने सिफ्के एक घंटा काम किया। मगर हम दिन भर धूप 
में काम करते रहे, फिर भी हमें उन्हीं के वरावर सजदूरी दी गयी है ।” 


वाग का सालिक बोला, “मैंने तुम्हारे साथ कोई श्रन्याय नहीं 
किया । एक पेली की रोजी पर काम करना तुम्हे कबूल ही था | जितना 
उचित था, बह तुमने पाया है । अब घर जाओ । तुम्हे जितना दिया, 
ठीक उतना ही अन्त में आनेवाले को भी दूँगा। जो चीज मेरी है, 
उसका ब्पयोग अपनी इच्छा के मुताविक करने के लिए क्या मै स्वतंत्र 
नहीं है? मेने अच्छा वठोव किया, इसका तुस्हे क्यों दुःख हो रहा है ? 
प्रधम व्यक्ति अंतिम दोगा और अंतिम व्यक्ति प्रथम होगा, क्योंकि 
बहुत लोगो का बुलाने पर सी उसमें 


में से थोड़े ही लोग चुनें जायेगे ।” 
( 5 449/]6 98, ०॥, 20 ) 


१८4; 


गांधीजी का त्रि-सत्री सार 


गांबीजी फे भनुसार रस्किन ने अपनी 

(अन्दु दिस लास्ट! पुस्तक में तीत्र मुरूय बातें 
फही हें। वे इस प्रकार हें: 

१-व्यक्ति का श्रेय समष्टि के श्रेय में ही 

निहित होता है | 

२--वकील के काम की कीमत भी नाई 

के काम फी कीमत के समान ही है, 

क्योंकि हरएक को अपने प्यवप्ताथ 

हारा अपनी आजीधिका चलाने का 
समान अधिकार है | 


३--प्रजदूर का याने क्रिसान का अथवा 
कारीगर का जीवन ही सघा ओर 
सर्वोत्कृष्ट जीवन है । 


$ 


सवोदय का शाम्र ३ 


गीता में फहा गया है कि सर्वत्र ओर सबर्भ बसे हुए इखर की 
रकर्-समनों से यदि पृज्ा की जाय, तो बह संतुष्ट होकर मनुष्य को 
सिद्धि देता है । इसका अर्थ यह है कि विशिष्ट हेतु और बृत्तिपूषक किये 
हुए सब प्रफार के कर्मा फा आध्यात्मिक मूल्य समान ही हू । मनुप्य 
समाज में ही जन्‍्मता ६, ससाज से ही रहता हू आर समाज मे ही 
मरता हू। इसका पालन-पोपण, जीवन-विकास ओर साथंकना भी 
समाज में ही सिद्ध होती ह। इसलिए यह रपष्ट है कि उसके कार्चे- 
फलापो फा हेतु समाज-सेवा, समाज-घारणा सौर समाज-समद्धि ही 
होना चाहिए और इस हेतु से किये जानेवाले सब प्रकार के कर्मों का 
सामाजिक और आधिक मूल्य भी समान ही होना चाहिए । सर्वोदिय 
में इस विषय में ठो मौलिक विचार प्रधान माने जायेंगे। हरणक 
व्यक्ति को काम देता समाज का फर्जे ह ओर काम का प्रकार या 
स्वरूप फोई भी हो. व्यक्ति चदि उसे इसानदारी से करता है तो उसकी 
जो जरूरने £ उनकी पूर्ति समाज फरेगा। लेकिन खेद की वात है कि 


आज़ समाज में एसा न्याय और नीतिपूर्ण व्यवहार दिखाई नहीं 
पढ़ता । 


समाऊ में जैसे सत्र मनुष्य समान नहीं होते, बसे ही सव काम 


९> 


० सर्वोदिय का इतिहास और शाख 


भी एक-से नहीं होते। किसीके पास शरीरबल अधिक होता है, तो 
किसीके पास बुद्धिवल | बैसे ही कुछ काम मुख्यतः बुद्धि-बल के होते 
हैं, तो कुछ शरीर-बल के । समाज के स्वास्थ्य के लिए भगी, उसके 
पोषण के लिए किसान तथा मजदूर, समाज-शिक्षण के लिए शिक्षक 
ओर समाज सें शांति तथा झुव्यवस्था रखने के लिए अधिकारीगण 
अपना-अपना काम करेंगे। परतु इन कामों के प्रकार भिन्न-भिन्न होने 
पर भी समाज के शारीरिक और मानसिक शआरोग्य के लिए उन 
सबकी समान आवश्यकताएँ होने के कारण उनमें से प्रत्येक के काम 
की प्रतिष्ठा समाज में समान ही समझनी चाहिए और उन फाम 
करनेवालों में से प्रत्येक को अपनी स्वाभाविक आवश्यकताओं की 
पूर्ति के लिए आवश्यक साधन-सामग्री भी मिलनी चाहिए। अथोत्‌ 
प्र्येक काम का सामाजिक और आशिक मूल्य समान ही होना 
चाहिए । किन्तु आज समाज में भगी-काम मत्री के काम की तुलना 
में तीच सममा जाता है एवं मन्नी का काम श्रेष्ठ इन दोनों कार्यों 
का आर्थिक मूल्य भो एकदस भिन्न ही ऑका जाता है । आस तोर पर 
माना जाता है कि भत्री के काये में जैसी बुद्धि लगतो हे, बेसी भगी 
के कास में नहीं लगती । पर लोगो को इस बात को विल्कुल कल्पना 
नहीं है कि उच्च हेतु से ओ्रेरित होकर फाम करने के लिए अथवा 
अनासत्त वृत्ति से काम करने के लिए श्रेष्ठ दर्ज की बुद्धि और घृति 
की आवश्यकता होती है। समाज का प्रत्येक व्यक्ति जब ऐसे उच्च हेतु 
से प्रेरित होकर अवासक्त वृत्ति से समाज का अपना फाम करेगा, 
तभी समाज की घारणा ओर समृद्धि होगी ओर समाज के विभिन्न 
व्यक्तियों को अपनी नेसगिक आवश्यकताएँ पूरी करने के लिए जरूरी 
साधन तथा निजो विकास का अवसर मिलेगा, तभी समाज में 


सवोदय का शास्त्र धर 


मुख-शांति फेलेगी. चह वात सूय-प्रकाश की दठरह रूट हे। लेकिन 
आज समाज में व्यक्ति झे काम की कीसत उसके पीछे रहे हुए हेतु 
ओर बृत्ति एर से तय नही की जाती, वल्कि उस काम से शरीस्मम 
ओर बौद्धिक श्रम कितना लगता है इसी पर से निश्चित की जाती है। 
इसका परिणाम चह हुआ हू कि कास का ज्वाध्यात्मिक और नेतिक 
स्तर गिर गया और जर्थ को यानी पसे को अनर्थकारी पद प्राप्त हो 
गया है तथा समाज पर एक विकट प्रसंग आ पड़ा है। 


प्रत्यक वस्तु का पेसे की माप से मूल्याकुन करना औद्योगिक 
अथवा पूं जीवादी समाज का मुख्य लक्षण हैं। पाश्चात्य औद्योगिक 
आर आधिक शाम्र केवल धन-निर्मोण करने का शास्त्र है । उसी प्रकार 
स्पधों भी पूंजीवादी समाज का प्राण है। शरीर-शत्रम और बुद्धि की 
स्पधो सें बुद्धि की वालारू कीमत अधिक लगना एक प्रकार से अपरि- 
द्वाय ही हैं और जब तक यह चस्तुस्थिति कायम है, तव तक समाज 
फी आ्धिक विपमता फा नाश होना भी असंसव हेँ। इतना ही नहीं, 
प्रस॒ फी सच्ची प्रतिष्टा फायम करना भी अशक्‍्य ही है। आज शरीर- 
श्रम करना हीनता अतएव अप्रतिष्ठा फा लक्षण माना जाता है। 
लोग मजबूरी से मेहनत करते हू। प्रेम से कोई मेहनत्त नहीं करता । 
शरीरजीवी और चुद्धिज्ीवी लोगो में सतत संघर्ष चल रहा है। 
पृ जीवाद फा यष्ट कुलनण जब तक नष्ट नहीं हो जाता, तव तक 
संघर्ष पटल है । 

प्रश्न यह # कि निष्फाम बुद्धि से जोर समाजहित की दृष्टि से जो 
घोडिफ या शारीरिफ श्रम फिया गया हू, उसका मूल्याइुन रुपये-आने- 
पाई में फरना उसे संभव है ? जहाँ दो वस्तुओं से किसी भी प्रकार 


णजर सर्वोदिय का इृत्तिहास और शास्त्र 


फा समान गुण-घर्मे नहीं, वहां कोई एक-दूसरे का मूल्य अथवा माप 
कैसे बन सकता है ? निसर्गेतः सोने-चॉदी में और उससे खरीदी 
जानेवाली वस्तुओं में ऐसा कोई भी समान धर्म नहीं कि जिसके 
कारण कोई एक-दूसरे की कीमत या माप वन सकेगी । सारा ही खेल 
कल्पना का है। अव तो सोने-चॉदी का भी प्रश्न नहीं रहा है । वाजार 
में केवल कागज के टुकड़ों की भरमार है। ऐसी वस्तुस्थिति होने के 
कारण आज किसीके भी लिए कानून का पालन करके या उसका भग 
करके भी धन का अपहरण करने की सभावना उत्पन्त दो गयी है। 


इसका एक परिणाम यह हुआ है कि आज कोई भी व्यक्ति 
सामाजिक उपयुक्तता के लिए वस्तु का निमोण नहीं करता, बल्कि 
केवल बाजार में बेचने के लिए ही निमोण करता है | इसके फलस्वरूप 
किसी भी निमोता की, फिर वह शरीरजीवी हो या वुद्धिजीवी, समाज 
में कोई प्रतिष्ठा नहों रही, क्योंकि बुद्धिनीवी भी अपनी बुद्धि और ज्ञान 
का विक्रय ही करता है। स्पधो के बाजार में शारीरिक श्रम की अपेक्षा 
बुद्धि की रुपये-आने-पाई के रूप में अधिक कीमत आये तो वह भी 
खरीदी जा सकती है । इस परिस्थिति के कारण आज के समाज में 
केवल अर्थ को न सिफे प्रतिष्ठा ही प्राप्त हुई है, वल्कि अथे ही आदमी 
फा देव बन गया है। जब मनुष्य और उसका सब प्रकार का श्रम 
अग्रतिप्ठित बन जाता है और वह रवयं ही दूसरे का दास वन जाता 
है, तब उसके विनाश में कितनी देर लगेगी ९ 


शरीरअ्रम॒ की अपेक्षा बुद्धि का आर्थिक मूल्य अधिक निम्चित होने 
से उसका तात्कालिक दुष्परिणाम यह होता है कि उत्पादन बढ़ाकर 
देश फो सम्र॒द्ध करना कठिन हो जाता है। आज हमारे देश में 
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उत्पादन बढ़ाओं' का कुहराम छोटे-चड़े सब मचाते हैं, फिर भी 
उत्याइन जितना चाहिए उतना नहीं बढ़ता, इसका भी यही कारण है । 
शरीरप्रम का मूल्य कम ऑककर उसकी प्रतिप्ठा एक ओर कम करना 
ओर दूसरी ओर “उत्पादन बढ़ाओ' कहने का अर्थ है, प्रवाह की उल्टी 
दिशा में तेरने का प्रयत्न करना । 


लोगों की उद्योगशीलता बढ़े, देश समृद्ध हो ओर समाज की सब 
प्रकार की विपमताएँ नष्ट होकर शोपण एकटम रुक जाय, ऐसी हमारी 
श्राकांच्षा हो तो हमें प्रामाणिक रूप से किये हुए सब प्रकार के श्रम की 
प्रतिष्य समान समझकर उसके आर्थिक मूल्य को भी समान ही 
घनाना होगा। इसो प्रकार किसी भी तरह के पअ्षम से होनेवाला 
उत्पादन उसकी उपयुक्तता के लिए होना चाहिए, न कि बाजार में 
विक्रय के लिए, जो कि सवेधा अनुचित है । इसका परिणाम वाजार 
बंद होने में ही होगा । पर इस काम में बुद्धिज्ीवी लोगो का नेदृत्त 
फरना आवश्यक है । 


आर्थिक पूजीवाद की अपेक्षा वोड्धिक पूंजीवाद 'अधिक भयावह 
६, क्योंकि दूसरा सूक्ष्म है और उसे भोतिक खसष्टि फा सद्दारा हद । 
प्राचोन ऋषियों ने और ब्राह्मणों ने यानी बुद्धिलीवी लोगो ने ऐसा 
विधान बना दिया आ कि वे बुद्धि का विक्रय न करें और अस्तेय 
और अपरिग्रह का ब्रत ले। इसमें उनकी दीप दृष्टि फा प्रमाण मिलता 
हू। सर्वेश्रधम बुद्धिमान वर्ग फो अपनी बुद्धि का विक्रय करना छोड 
देना चाहिए। 

सानव-समसाज में विपमता ( उच्चता और नीचता की भावना पर 
निज्जी ओर सामाजिक व्यवहार होना ) ओर शोपण ( श्रम फरनेवाले 
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के पल्‍्ले में उसके श्रम का पूरा फल न डालते हुए उससें से कु निकाल 
लेना और उसका सचय करके उससे सपत्ति निमोण करना ) केसे 
और कठ शुरू हुआ, इस स्ंध में अनेक मत हो सकते हैं. और बे हैं 
भी | प्रास्स सें बणे भी एक ही था, ऐसा उपनिषढों में वन है । जेसे- 
जैसे काम बढ़ता गया, वेसे-वैसे वर्ण भी बढ़ते गये । चार बर्णो 'गुण- 
कर्मविभागशः इेश्वर ने निमोण किये और जो निष्ठापृ्वेक स्वकर्म 
करता है, उसे सिद्धि मिलती है, ऐसा गीता में कहा गया है। कम 
नाना प्रकार के हों तो भी उनसें श्रेष्ठ और कनिष्ठ ऐसा कोई भेद 
नही, यह वात यहाँ स्वीकार को गयी है। परंतु आध्यात्मिक क्षेत्र सें 
स्वीकार की हुई कर्म की यह समता जीवन के दूसरे क्षेत्रों में सी असल 
में लानी चाहिए थी, जो कि दुभोग्य से नहीं लायी गयी। गीता के 
इस आश्वासन का स्मरण व्यवहार में लोगों फो बिल्कुल नहीं रहा 
कि प्राह्मयण और क्षत्रियों की तरह स्लियोँ, वेश्य और श॒द्व भी 
सद्गति पाते हैं.। उल्टे, ब्राह्षण और क्षत्रिय पुण्यात्मा हैं और स्त्रियाँ, 
वैश्य तथा शूद्र 'पापयोनि' हैं, ऐसा जो श्रीकृष्ण ने कद्दा है, चह्दी केवल 
लोगों ने वखत्री ध्यान में रख लिया। सदूगति परलोफ में ही री; 
लेकिन पापयोनि इद्लोक के व्यवंद्वार में सदा के लिए चिपक गयी । 
जो पुण्यात्मा हैं, उनका कर्म पवित्र है और इसलिए वे श्रेष्ठ हैं और 
जो पापयोनि हैं, उनका कर्म अपविन्न है, इसलिए थे कनिष्ठ हैं, ऐसी 
मान्यता स्थाभाविक रूप में सर्वत्र फेल गयी। जो फर्म श्रेष्ठ है, उसे 
तो ज्यादा दाम ओर जो कनिष्ठ है, उसे थोडा-सा छदाम ! यह न्याय 
समाज में रूढ हो गया और इस ऊँच-नीच भावना में से ही सामाजिक 
विषमता और आर्थिक शोषण का जन्म हुआ | इस विषमता और 
शोषण में से निमोण होनेवाले संघ और उसके कारण होनेवाले 
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जात 


बज 


स्वनाश से मानवज्ञाति का रक्षण करना हो तो आध्यात्मिक चेत्र 
की कर्म की यह ससता भौतिक क्षेत्र में भी मान्य होकर उसका अमल 
हीना चाहिए | 


न 


हश्वर से मनुष्य को पॉँच ज्ञानेन्द्रियों ओर पॉच कर्मेन्द्रियों 
(इन्त्रियाणि दशैक च ) मिली हैं । देखने के लिए ऑँखो का, सुनने 
के लिए कानों का, चलने के लिए पेरों का ओर काम के लिए हाथो 
फा उपयोग किया जाय, यही सकेत इसमें स्पष्ट रूप से प्रतीत होता हू । 
मनुष्य फो भूख लगती है और उसे मिटाने के लिए उसे अन्न की 
जरुरत होती है। अन्न पेदा करने के लिए जो श्रम करना पड़ता है. 
वह स्वयं उधीको करना चाहिए | यह बिल्कुल स्वाभाविक है और 
सयाय्य भो है । दूसरे ले श्रम नही किया तो स्वयं मनुष्य को श्रम फिये 
बिना चारा नहीं। अगर बह ऐसा नहीं करता, तो उसे झत्यु को 
सीकार फरना होगा। इसलिए प्रकृति का यह नियम ही समझना 
चाहिए कि मनुष्य स्वयं श्रस करके अन्न पेंढा करे। यह कहने की 
जरूरत नहीं कि मनुप्य के हाथ से इस नियम का जितना उल्लमन 
ऐेगा, उतनी ही उसे सजा भुगतनी होगी। पशु-पक्षियों को 'अपने अन्न 
के लिए स्वय श्रम करना पड़ता हैं: लेकिन पशु-पक्षियो का यह 
सभावधर्म ही है कि प्रकृति जितना देती दे, उतने सें ्पनी उपजीबिका 
चला ली जाय; इसलिए उस योनि में सत्य न्यायों शेने पर भी 
शोपण-ग्ड्ति नहीं चलती। प्राथमिक प्मवस्था में मनुप्य की न्थिनि 
भी फरीब-करीय ऐसी ही थी। लेकिन धीरे-धीरे मदुप्प ने अपनी 
स्थिति में सुधार किया। केवल प्रकृति की ही देन पर सतुष्ट न फुकर 
उसने अपने आहार-विहार फे लिए उत्रादन शुरू किया। वह सपरनी 
पावश्यक्ताएंँ चढ़ाने लगा और आज आवश्यजताएँ बटाना यानी 
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(एहन-सहन का दजी ऊँचा करना! ऐसा कहा जाता है। इसीको 
सुधार का मुख्य लक्षण माना जाने लगा है। अपनी आवश्यकताओं 
की पूर्ति के लिए लगनेवाली वस्तुएँ निसगें से प्राप्त करने के लिए मनुष्य 
वो उससे झगड़ना पडता है। इस काम के लिए मनुष्य ने धीरे-घीरे 
आओजारों और यत्रों की शोध लगाने के लिए जैसे अपनी ज्ञानेन्द्रियों 
का उपयोग किया वैसे ही उनको चलाने के लिए कर्मेन्द्रियों का भी 
उपयोग किया होता तो शोपण का अश्न ही पेदा नहीं होता । लेकिन 
ओजारों और यत्रो के निमोण और उपयोग के लिए मनुष्य को दूसरे 
मनुष्यों की मदद लेने की आवश्यकता हुईं । यदि दूसरे लोगों की मदद 
मनुष्य ने समता पर आधारित सहकारी तत्त्व से ली होती, तो भी 
शोषण का पाप उसके हाथ से न हुआ होता । सामान्य किसान के 
कुद्ठम्व के व्यक्ति खेत पर और घर में विभिन्न काम करने के लिए 
पारस्परिक सहायता से प्रयत्न करते हैं. और उससे होनेवाले उत्पादन 
का अपनी-अपनी आवश्यकता के अनुसार उपभोग करते हैँ, यह तो 
हम आज भी देखते हैं। यहाँ एक-दूसरे की मदद की जाती है, लेकिन 
सहकार के तत्व पर और परिवार के सब लोगों के कल्याण की दृष्टि 
से । इसलिए यहाँ कोइ किसीका शोषण नहीं करता । 
पर जैसे-जैसे मानवीय परिवार बड़ा होता गया, वैसे-बैसे उसमें 
से आत्मीय भाव कम होता गया और पारस्परिक व्यवहार में सद्भा- 
वना और स्ने॥ का स्थान स्वार्थ और लोभ ने लेना शुरू कर दिया। 
यद्यपि एक परिवार में तो स्नेह और सददकाय टिक गये, तथापि भिन्न- 
भिन्न परिवारों में स्वाथें और स्पधों शुरू हो गयी । एक-दूसरे को मदद 
करने।की जरूरत तो हसेशा ही रही, किन्तु उसका आधार सहकार न 
रहकर सालिक-मसजदूर, स्वासी-सेवक का भाव रहा। हमारे अन्न के लिए 
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प्रधोव जीवन को लगनेवाली वस्तुओं के लिए स्वयं श्रम न करके 

दूसरे को मजदूर बनाकर उससे श्रम लेने की प्रवृत्ति बढ़ती गयी और 
हक मे भौ शः 

उसमे से शोपण और विपमता पदा हुई । 


जब तक मनुष्य अपने निर्माण किये हुए ओऔजारों ओर यंत्रो को 
हाथ से चलाता था तब तक समाज में बढ़े परिमाण में शोपण की 
उतनी गुंजाइश न थी, लेकिन जब जल, वायु, भाप ओर विद्युत से 
निर्माण होनेवाली शक्तियों का उपयोग उत्पादन मे करना भनुप्य मे 
शुरू किया, तब उत्पादन वष्ठुत वढ़ गया तथा डसके फारण 
संपत्ति का केन्द्रीकरण होकर बहुत बढ़े पेंमाने पर शोपण शुरू हो 
गया । चस्तुतः देखा जाय तो मनुष्य केवल अपने श्रम से वहुत थोड़ी 
संपत्ति निमोण कर सकता है। अपने जीवन-धारण फे लिए ओर 
विफास के लिए उतनी संपत्ति फा ही उसने उपयोग किया होता, तो 
सुधार और तथाकथित संस्कृति की जो मंजिल उसने आज तक तय 
फी ऐ, वह फदापि नहीं की ऐोती । मनुप्य की आज जो उन्नतावम्था 
हैं, उसका फारण यही है कि भूत ओर वतेमान फाल के समाज की, 
अपने श्रम से पेदा की हुई संपत्ति का, वह वारिस ओर भोक्ता शेता 
हूं। सारी संपत्ति समाज फी हैं, एसी वस्तुरिधति होने के कारण सबफे 
सहफार से निर्मित सपत्ति फो जब मनुप्प 'प्पनी बनाकर उसका भोग 
फरना घाहता एै, तब शोपण शुरू ऐता £| और उसका परिणाम संघर्ष 
में "पाता ह। ज्टों सघप हू, बहों नाश निश्चित है । इसलिए चह संघर्ष 
जीर नाश टालना शो. तो जो संपत्ति सवके सहार्य से उत्पन्न हुई है, 
यह सदझी हूँ और उसका उपभोग फरने छा सदको समान हक है. 
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यह ततच्च स्वीकार होना चाहिए। अथोत्त्‌ तिजी सपत्ति ( उत्पादन के 
साधन ) और सचय दोनों दी बढ होने चाहिए । 


आज समाज की सत्ता और साधन इतने प्रचड ओर संकीणे 
हो गये हैं कि सामान्य मनुष्य के लिए उनके पारम्परिक सवध ओर 
व्यवहार को समभना कठिन हो गया है। उनके वारे में मनुष्यों के 
सनो में भावना और तज्जन्य सहसवेदना चिल्कुल नष्ट हो गयी है 
और उसका सामाजिक व्यवहार मनुष्य समककर न चलकर यंत्र फी 
तरह चलता 6ै। उनकी चेतना लुप्त हो गयी हे और उसकी जगह 
जड़वाद ने ले ली है। सामाजिक व्यवहार की इस जडता ने मनुष्य 
की भावना और सुख-दुख सबंधी सहसवेदना-शक्ति नष्ट कर दी है। 
आज ससार के सामने यही प्रश्न उपस्थित है कि मानवीय व्यचद्दार 
की यद्द चेतना और परस्पर के सुख-दुख के बारे में उत्कतटवा और 
चिन्ता फिर से केसे निमोण की जा सकती है ? जब यह प्रश्न हल 
होगा, तभी संघर्ष का स्थान सहकाये और सत्ता का स्थान सेवा लेगी; 
ओर सबका विनाश रुककर विकास होगा । 


प्रेम और र्लेह की भावनाओं का आधार वेयक्तिक सबंध है। 
र्लेह अथवा बधु-भावना छोटे-छोटे समूहों में से ही व्यक्त हो सकती 
है। पर इसका अथ यह नहीं है कि छोटा समूह होने से उसमें अपने 
आप निश्चित रूप से स्लेह-भावना निमोण होगी ही | छोटे समाज में 
उसका निर्मोण होना सभव होता है, इतना ह्वी उसका अथ है | केवल 
बुद्धि से या भावना से 'सारा विश्व अपना है और हम उसके हैं, 
ऐसा अनुभव करके उसके साथ प्रेंम का व्यवह्दार करना हजारों में 
एकाथ के लिए ही संभव होता हें। सर्वेसाधारण मनुष्य उतना ही 
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समझ सकता है, जितना कि व्यक्त या प्रत्यक्ष होता हू और उसी पर 
प्रेम कर सकता हू । जो अव्यक्त की इच्छा रखता ह उसे बहुत क्लेश 
होता हू । बड़ एव विशाल समाज का सब ग्रकार का व्यवहार सामान्य 
व्यक्ति के लिए अव्यक्त ही ह और इसीलिए वह उस व्यवहार को न 
तो समझ सकता है, न उसके साथ समम-च्रश्चकर प्रेम का सबंध ही 
रख सकता ह। सामान्य मनुष्य का सामाजिक व्यवहार प्रेम और 
सख्रहपृर्ण बने, इसलिए जिसमें उसको सतत रहना है. वह समृह यथा- 
शक्य छोटा! ही होना चाहिए। अथोन्‌ संपूर्ण सामाजिक व्यवहागे 
फा विकेन्द्रीकरण होना चाहिए। 


साधारण मनुष्य के रोज़ के सामाजिक जीवन का घरा एक वार 
छोटा हो जाय तो फिर घनोत्पादन के साधन ओर सत्ता का विकेन्द्री- 
फरण अपने आप होगा ओर मुद्दी भर लोगो के हाथ में शोपण के 
जो साधन हू. उनका वतंमान स्वरूप भी नष्ट हो ज्ञायगा । 


मनुप्प की जो प्राथमिक आवश्यकताएँ है, उनकी उचित रीति रे 

पति ऐने पर एी उसके मन को शान्ति और समाधान प्राप्त शोने है । 

के की कु मूल 32 ॥ इसकी शी, ० # ल 

उसके बाद मे ही, जा मानवीय श्रेष्ठ मूल्य €. उनकी ओर सनुप्य की 

सारी शक्तियो फा प्रवाट मुठ्रेगा और सच्च घ्र्थ मे उस स्वतंत्रता था 
रवराज्प प्राप्त एशगा । 


'सणनी इन आवश्यकताओं की पति ऊ लिए मन्‍ुप्प का किसी 
एद तक यंत्रों की मदद लेना जरूरी भी €। हों, ऐसा करने समय 
ध्यारागो पोर एिसोल्याराम तथा 'सुर्मा और 'वबिलास! के भेद को 
प्यात मे रखपर स॒ुप्य यो ऐशोजाराम' जोर विलास' फी लालसा 


ध्यान मल कर द हक मा हट के है ण्सा ना क्र गा स ज्स के 
एछाउएनी घारहए | उगर बट ऐसा नाते वरगा. तो उस शरीर णा सलाम 
् छ 
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और यत्र का नौकर वनकर सच्चे अथे में विकास या उदय से हाथ 
धोना पड़ेगा। 


व्यक्ति की और छोटे-छोटे जन-समूहों की उत्पादन शक्ति जिसके 
द्वारा बढ़े, ऐसे यत्नों का उपयोग उसे करना चाहिए, लेकिन जिनके 
कारण ,वेकारी बढ़ती है या मनुष्य जिनके गुलाम बनते हैं अथवा 
जिनके फारण मनुष्यों का शोपण होता है, ऐसे यत्न उपयोग मे कतई 
न लाये जायं। इन यत्रों फो चलाने के लिए मनुष्य की जो नेसर्गिक 
शक्ति है, उसके अलावा निसगे की दूसरी कोई भी शक्ति जहाँ उपयोग 
में लेनी हो, वहाँ उसका उपयोग प्रत्येक व्यक्ति या छोटा समूह भी 
कर सके ऐसा उसका स्वरूप होना चाहिए। ऐसे यंत्र और शक्ति 
नि्मोण करने के लिए जो बड़े-बढ़े कारखाने और बड़ेबड़े केन्द्र 
अपरिद्यये होंगे, वे भी समूह या समाज की मालिकी के ह्ो। ऐप्ती 
उत्पादन-पद्धति से जो सपत्ति उत्पन्न होगी, वह शारीरिक स्वास्थ्य और 
सुख के लिए पयोप्त होगी, बल्कि मनुष्य के लिए जो भोग्य सपत्ति की 
आवश्यकता है, उसकी यही स्वाभाविक सयोदा मलुष्य को माननी 
चाहिए और अपनी शेप शक्ति अपने आत्मविकास या उदय सें 
लगानी चाहिए। 


जब बिकेंद्रीकरण सामाजिक जीवन का आधारभूत तत्त्व वन 
जायगा और यत्रों तथा उत्पादन पद्धति का स्वरूप और व्यवस्था ऊपर 
कहे मुताविक वदल जायगी, तव सत्ता का वर्तमान स्वरूप, जो कि शोषण 
फा साधन है, नए्ठ हो जायगा । ऊपर कटद्दा ही गया है कि जेसे-जैसे 
मानवीय कुट्ुम्व वड़ा होता गया वैसे-बैसे मनुष्य के व्यवहार में 
आत्मीयता कम दोती गयी और स्नेह और सहकाये न होता गया 


सर्वोदिय का शास्त्र ३१ 


तथा स्वार्थ और शोपण बढ़ता गया। यह शोषण वाकायदा और 
शांति से चलता रहे ऐसी व्यवस्था और वंदोवस्त करना बढ़ती हुई 
सत्ता का बढ़ा भारी कार्य बल गया है । यह सच है कि इस शोपण से 
मुक्त होने के लिए थोपितों ने इस सत्ता का हिंसा से ही प्रतिकार करने 
फा वीच-यीच में प्रयज्ञ किया और इस तरह उसमें से एक सत्ता के 
नष्ट होने पर दूसरी सत्ता अस्तित्व में आयी। लेकिन इस कारण 
शोपण की प्रक्रिया रकी तो नही ही; हा, उसका क्षेत्र अपरिमित हो 
गया ओर नागरिको का जीवन संपूर्ण रूप से सत्ता के अधीन वन 
गया। पर यह तो सेर को सवा सेर के समान था कीचड़ में से एक 
पॉव निकालने के प्रयत्न म॑ दूसरा भी कीचड़ में अधिक ही फेंसा लेने 
के समान हो बात हुई। इस प्रकार सत्ता की शक्ति बढ़ने के कारण 
मनुष्य अपनी आवश्यकताओ की पूर्ति के लिए उस पर अधिकाधिक 
अवलंबित रहने लगा । परिणाम यह हुआ कि वह अपने पडोसियों 
ओर गॉववालो से अधिक-अधिक दूर होता गया। इस दुष्ट-चक्र से 
अगर मनुष्य मुक्त होना चाहता है तो उसको जात्म-संरक्षण के लिए 
या समाज-हित-विरोधी व्यक्तियों ओर शक्तियां का प्रतिकार फरने फे 
लिए छहिसा का त्याग करके अहधहिसा अथवा श्टिसाधिप्ठित प्रतिकार- 
साधनों ओर पद्धति फा अवलंबन लेना सीखना चाहिए, क्योकि 
लोफ-जीवन पर सघ प्रकार फा नियंत्रण फरने की जपनी नीति फा, 
सत्ता फा--पिर वह सवक्ृप हो था लोकशाही-अतिस समर्थन 
जनता फे जातर-विद्रो"ट से था परचक्र से रक्षण झारन की क्षमता 
मश्त्त 


शारीरिक 'पोर दीडिफ गुणों में और सामच्य में व्यक्ति््यन्छि में 
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कितना ही भेद हो, तो भी सब भजुष्य समान और एक हैं । यह एक 
नेतिक तरव या सत्य है जिसकी अनुभूति हर मनुष्य को अपने नेतिक 
आऔर आध्यात्मिक जीवन में ही हो सकती है। इसीलिए मनुष्य का 
शारीरिक ओर बौद्धिक जीवन उसके नेतिक और आध्यात्मिक जीवन 
से अविरोधी होनी चाहिए। इतना ही नहीं, उसके जीवन की प्रेरणा 
नैतिक और आध्यात्मिक ही होनो चाहिए | समाज में ही व्यक्ति का 
विकास होता है, इसलिए व्यक्ति की वासना और समाज की धारणा 
का इन्द्र जिस तत्त्व के कारण मिटता है, उस तत्त्व को द्वी धर्म कहना 
ध्वाहिए । शुरू-शुरू में एक ही चर्ण था, लेकिन जैसे-जेसे काम बढ़ता 
गया, वैसे-वैसे ईश्वर ने गुणकर्मविभागश.- चार वर्णों की रचना फी, 
ऐसा उपनिपद्‌ में वर्णन है। उन्हीं उपनिषदो में लिखा हे कि यद्यपि 
श्रह्मा ने चार वर्णों की रचना की, फिर भी वे सब कमे करने में 
असमथ रहे । इसलिए ज्रह्मा ने श्रेयोरूप धर्म स्थापित किया। यह 
धर्म क्षत्रियो का भो नियता है । इसलिए धर्म से अधिक श्रेष्ठ दूसरी 
कोई वस्तु नहीं हो सकती । इस धर्म के योग से निबेल भी खबल फो 
जीतने की आशा रखता है। यह सबंशक्तिमान धर्म ही सत्य दे । 
इसलिए जब कोई सत्य बोलता है तो कहा जाता है कि “धर्म बोल रहा 
है ! ओर जब कोई धर्म बोलता है तो कहते हैं, सत्य वोल रहा है । 
दोनों प्रकार का यह धर्म एक ही है। इस धर्म या सत्य का यही अर्थ 
है कि विभिन्न प्राणियों में एक ही आत्म-तत्त्व यानी 'मैं? व्याप्त है, ऐसा 
सममा जाय ओर तदनुसार आचरण किया जाय। “अविमक्तं 
विभक्तेपु ! इसी सत्यधर्मे का दूसरा नाम प्रेमघर्स या अहिसा धर्म 
है। इसलिए मलुष्य-मनुष्य के बीच का व्यवहार प्रेम या अहिंसा से 
चलेगा यानी मलुष्य अपने पड़ोसी के सुख-ठु ख में अपने को सदृभागी 
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मानेगा--आत्मोपम्वेत सर्वेत्र सम॑ पश्यति चओोइज़ुना, ओर सबके 
फल्याण में ही अपना कल्याण समभकर “ही श्रेय है! ऐसा वह मानने 
लगेगा; तभी सत्वधर्म का पालन होगा और उसकी प्रस्थापना होगी । 


बढ़ती हुई सगठन-कुशलता ओर यंत्र-विज्ञान के जोर पर मनुप्य 
मे अपना भातिक वल चाहे जितना चढ़ा लिया हो, तव भी उसका बह 
सामथ्ये अल्प ही है ओर इसोलिएण इसकी सहायता से पृथ्वी पर 
सत्यधर्म की पताका फहराकर यहाँ समता ओर शांति का साम्राज्य 
स्थापित करना उसके लिए संभव नहीं है, क्योकि जब सत्य! पाशवी 
शक्ति फा सहारा लेता है, तब वह दुर्बल और तिरस्कत होता रहता हैं । 
उल्टे, मनुष्य का शारीरिक ओर बोद्धिक सामथ्ये कितना भी मयादित 
हो, तो भी उसका आध्यात्मिक सामथ्ये अमयोदित था अ्नत है । यदि 
वह अपने इस सामथ्य का उपयोग वयक्तिक और सामाजिक व्यवहार 
में फरे तो सामाजिक संघर्ष तप्द करके सामाजिक सहयोग पर 'आधा- 
रित समता की स्थापना करना उसके लिए सभव ओर सुगम होगा। 

प्रेम-शक्ति एक प्रचंड शक्ति है। हस प्रेमशक्ति म॑ अनत्याचारी 
असहकार और सम्वाग्रह अतभभूत ह्लोता है। इस प्रेम-शक्ति के चल पर 
समाज के विरोधों व्यक्ति या समूह का प्रतिकार किया जाय तो उनका 
विरोध नष्ट शो जायगा आर समाज में लत्फार घढ़ेगा तथा बष्ट 
संगठित भी शोगा। समाज-रचना इतनी विक्द्रित होनी चाहिए कि 
मनुप्प फो प्रमनशक्ति विकसित फरने फा पुरा भोदा मिले | इस प्रकार 
विकेद्रित समाज में स्वॉदय के तरयो फो व्यवहार में लाया जाय तो 
एफ विश्वा फो परूपना साझार हो सहेगी । 


सर्वोदय के दो नियम 


एक सादी बात हम समझ लेंगे, तो सबका हित सधेगा। 
हरएक दूसरे की फिक्र रखे, साथ ही अपनी फिक्र ऐसो न रखे कि 
जिससे दूसरे को तकलोफ हो | इसी को सर्वोदय कहते हैं । 


सर्वोदय का यह एक बहुत हो सरल ओर स्पष्ट अथे है और 
उसीसे यह प्रेरणा मिलती है कि हमें दूसरे की कमाई का नहीं खाना 
चाहिए, हमारा भार दूसरे पर नहीं डालता चाहिए । हमे अपनी 
कमाई का तो खाना चाहिए, लेकिन यदि हम दूसरे का धन किसी 
तरह से ले लें, तो उसे अपनी कमाई नही कह्या जा सकता । कमाई 
फा अथ है : प्रत्यक्ष पेदाइश । 


ये दो नियम हम अपना लें, तो सर्वोदय-समाज का प्रचार दुनिया 
में हो सकेगा। 


--विनोवा 


